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VORWORT 


Im Folgenden versuche ich. die Weltanschauung , mV sie sich 
im indischen Denken findet. in Kiirze utid allgemeinverstiind- 
lich darzulegen. Ich mochte damit dazu heitragen , daj3 den Ce - 
bildeten unserer Zeit die grofien Personlichkeiten des indischen 
Denkens . die Problem?, mit denen es beschaftigt ist. und diV 
Ideen , die es vertritt , besser bekannt werden . a/s sie es siwd. 

As kann fur unser Denken ja nur vine Kldrung und Berei - 
cherung bedeuten. in das indische Kinhlick zu gewinnen und 
sich mit ihm auseinanderzusetzen. 

Um es ivirklich zu verstehen , miissen tvir iins aber dariiber 
klar werden. mV sie/i die Probleme der Weltanschauung fur es 
stellen und in welcher Weise es sich mit ihnen beschaftigt. 
Es gilt , die Entwicklung. die es von der Zeit der vedischen 
Ilymneti an bis zur Gegenwart durchmacht , aufzuzeigen und 
zu erkldren. 

Der Schwierigkeiten. Linien einer Entwicklung in einem 
Denken Jestzulegen. das in so cinzigartiger Weise das Beslreben 
und das Vermogeti besitzt. Gegensdtze nicht als solche zu emp - 
finden. sondern VerschiedenarMges nebeneinander bestehen zu 
lassen und miteinander zu vereinigen , ft in ich mir roll bewufit. 
Ich glaube aber. daft wir Abendldnder das , teas das indische 
Denken ist und fiir das Denken der Menschheit bedeutet , ersf 
richtig erfnssen. wenn wir in das. was in ihm vorgeht , Einblick 
gewinnen. 


* * 


* 


Wie jeder , der sich mit indischem Denken beschaftigt , ftm 
ie/t den Meistern der Indologie , die die Texle verbjfentlicht und 
die grundlegenden Untersuchungen veranstaltet haben. zu tiefem 
Dank verpjlichtet. 
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Vorwort 


Der dlteren Generation dieser Meister - die Erwdhnung be - 
srhrdnkt sich auf die deutschen und unter diesen auf die nicht 
mehr lebenden und ist notwendig unvollstdndig und etwas will - 
kiirlich - gehoren an: Theodor Aufrecht (gest. 1907), Theodor 
Benfey (gest. 1881), Otto Bohtlingk (gest. 1904), Georg Biihler 
(gest. 1898), Alfred Ludwig (gest. 1902), F. Max Muller 
(gest. 1900), Rudolph v. Roth (gest. 1895) und Albrecht von 
Weber (gest. 1901). 

Zu der jiingeren zdhlen: Paul Deussen (gest. 1919), R. Otto 
Franke (gest. 1928), Richard Garbe (gest. 1927), Karl 
F. Geldner (gest. 1929), Alfred Hillebrandt (gest. 1927), 
Kugen Hultzsch (gest. 1927), Julius Jolly (gest. 1932), 
Franz Kielhorn (gest. 1908), Ernst Kuhn (gest. 1920), 
Ernst Leumann (gest. 1931), Hermann Oldenberg (gest. 1920), 
Richard Pischel (gest. 1908), Leopold von Schroeder (gest. 
1920) und Ernst Windisch (gest. 1918). 

Der mir zur PJlicht gemachten Kiirze wegen mujhe ich leider 
darauf verzichten, im Texte auf Litteratur zu verwcisen. Von 
Arbeiten noch lebender dcutscher Forscher hdtte ich unter an - 
deren solche von Wilhelm Geiger, Hermann Jacobi, Heinrich 
Liulers, Johannes llertel, Lucian Scherman, F. Otto Schrader , 
Walter Schubring, Heinrich Zimmer, Willibald Kirfel, 
J. W. Hauer und II. v. Glasenapp anzufiihren gehabt. 

Besonders wertvoll waren mir die Darstellung der indischen 
Philosophic von Otto Straufi (1925), die deutschc Cbersetzung 
der Reden Buddha's von Karl Eugen Neumann (3 Bande 
1895 1901) und die Geschichte der indischen Litteratur von 
M. Winter nit z (3 Bande 1908-1922). 

Tie fen Dank schulde ich Herrn Professor M. Winter nitz 
iiberdies noch dafiir, dafi er mich durch so manche wertvolle 
Auskiinfte, die er mir auf meine Anfragen hin gab, an seinem 
grofien Wissen teilhaben liefi. 

Fur die Darstellung des chinesischen Buddhismus leisteten 
mir die betrejfenden Kapitel in Heinrich Hackmann s Werk 
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iiber chinesische Philosophic (1927) und Angaben , die mir der 
Herr Verfasser brieflich machte , grofie Dienste . 

^4/s Kenner des japanischen Buddhismus beriet mich freund- 
lichst Herr Superintendent D. Emil Schiller . 

Viel boten mir Romain RollaruVs feinsinnige Studien iiber 
Ramakrishna (1930) und Vivekananda (2 Bande 1930). 

Fur Mithilfe bei der Korrektur habe ich auch diesmal meiner 
Frau Dank abzustatten. 

Dafi ich michfiir eitiige indische Namen und Ausdriicke an 
die dltere , dem Publikum gewohnte Schreibiveise halte , nidge 
man mir verzeihen. 

Strafiburg, den ll.Oktober 1934 

Albert Schweitzer 
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Aussprache und Betonung indischer Worte 

(Nach M. Winternitz) 


Die Vokale werden wie im Dcutschcn ausgesprochen. 

«, i, u sind kurz; a, 7, U sind king; e und o sind im Sanskrit immer lang. 
c wie tsch (klatschen); j tvie dsch (im englischen just); jn wie dnj; d, dh , 
/?, f, th i vie d, dh, n, t, th im Englischen. 

h uie deutsches h mit leisern Nachklang des vorangehcndcn Vokals; ch , 
gh, jh, kh , ph, th mit nachsturzendem Ilauch (Back-huhn; Bet-haus). 

m wird nicht als Konsonant urtikuliert, sondern hedeutet die nasale Aus¬ 
sprache des vorhergehenden Vokals (am uie a im franzdsischen Jean; im 
als nasales i). 

n wie ng (klingen); n u ie gn (montagne). 

r als vokalischer r-Laut,fast wie ri klingend; s und s wieschim Deutschen. 
v wie w (wisscn); y wie j (jeder). 

Die Betonung erfolgt . wie ini Lateinischen , nach der Quantitiit der vor- 
letzten Silbe. 1st diese lang , so hat sie den Akzetit; ist sic kurz , so liegt der 
Ton auf der drittlvtzten Silbe. 



I 

ABENDLANDISCHES UND INDISCHES 
DENKEN 

Eine groBe Unwissenheit in bezug auf anderes Denken 
als das unsere herrscbt unter uns. Besonders groB ist sie, 
was das indische anbetrifft. Mit diesem bekannt zu werden 
fallt uns so schwer, well es ganz anders geartet ist als das 
unscre. Es vertritt die I dee der Welt- un d L ebens verneinu ng. 
Unsere W eltanschauung aber, wie auch die Zarathustra’s 
und der chinesischen Denker, ist welt- und lebenb ejalhend . 

Welt- und Lebensbejahung besteht darin, daB dcr Mensch 
das Sein, wie er es in sich erlebt und wie es sich in der Welt 
entfaltet, als etwas an sic h Wertyolles ansieht und dcm- 
entsprechend bestrebt ist, es in sich zur Yollendung koinmen 
zu lassen und es um pick her, soweit sein Wirken reicht, 
zu erhaltcn und zufordern. 

Welt- und L ebensverne inung liingegen besteht darin, daB 
er das Sein, wie er es in sich erlebt und wie es sich in der 
Welt entfaltet, als etwas Sinnloses und Leidvolles ansieht 
und si<^h dementsprechend entschlieBt, das Leben ip sich 
durch Ertotung des Willens zura Leben zum Aufhdrcn zu 
bringeu und auf allcs Wirken, das die Erhaltung und Fflr- 
derung anderen Lebens bezweckt, zu verzichten. 

Die Welt- und Lebensbejahung halt den Menschen dazu 
an, dem Nebenmenschen, der Gesellschaft, dem Volke, der 
Menschheit und uberhaupt allc inJL,eben in hochstem Wollen 
und Hoffen zu dienen. Die Welt- und Lebensverneinung 
bringt der Welt kein Interesse entgegen, sondern sieht das 
Sein fur ein Spi el an, das mitzumachen eine Torhcit ist. 

Gewohnlich redet man von o ptimist ischer und j>gssi- 
mistis cher Weltanschauung. Damit wird der Unterschicd 
aber nicht seinem eigentlichen Wesen nach gckennzeichnet. 
Entsche idend fur die Weltanschauung ist nicht, ob der 
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Mensch seiner Anlage nach die Dinge leichter oder schwerer 
nimmt, und ob ihm die F&higkeit, zuversichtlich zu sein, 
verliehen oder vers^gt ist, sondern wie er sich innerlich zum 
| Sein stellt, ob er es bejaht oder verneint. Die Weltanschau- 
ung besteht in einer Bestimmtheit des Willens. Es handelt 
sich in ihr nicht so sehr um das, was der Mensch vom Dasein 
erwartet oder nicht erwartct, sondern um das, was er damit 
anfangen will. Natiirlich kann die willensmaCige Einstellung 
zum Sein d\irch die mehr optimistische oder mehr pessi- 
mistische Beanlagung wie auch durch die Gunst oder Un- 
gunst der Geschehnissc beeinfluBt werden. Aber sic ist nicht 
einfach ihr Ergebnis. Die tiefstc Welt- und Lebensbejahung 
ist die, die der illusionslosen Beurteilung der Dinge und dem 
Ungliick abgerungen wird, die tiefste Welt- und Lebens- 
verneinung die, die sich trotz lieiterer Wesensart und gliick- 
liclier iiuBerer Umstande ausbildet. 

Welt- und Lebensbejahung und Welt- und Lebensver- 
neinung miissen standig neu erworben werden. 

Die Wejt- und Lebensbejahung ist etwas Natiirliches, 
weil sie dem triebhaften Willen zum Leben, der in uns ist, 
entspriclit. Die Welt- und Lebensverneinung kommt uns 
als etwas Unnatiirliches und Unbegreifliches vor, weil sie 
> dicsem Instinktiven und Inluitiven in uns widerspricht. 

Dubei durfcn wir aber nicht vergcssen, dafi auch der curopaische Geist 
zeitwcisc der Welt- und Lebensbejahung untreu gcworden ist. In den 
ersten Jahrhunderten unserer Zeitrcchnung geben der Ncoplatonismus 
und dcr oricntalisch-griechischc Gnostizisinus die Welt- und Lebens¬ 
bejahung auf. Sie beschiifligen sich nicht mehr mit dem Wirken, das 
sich der Mensch in der Welt vorzunehmen hat, sondern mit seinem Erlost- 
Werden aus,der Welt. 

Solchcs Ve rzWe ifeln am Lcbcn und an der Welt gibt sich im griechisch- 
rdmischen Denken in der Zcit dcr Spilt-An tike kund, weil dieses Denken 
sich cingestchcn mu/3, dafi cs ihm nicht gelingen will, die Welt- und Lebens¬ 
bejahung init der Erkenntnis der Welt und mit dem Weltgeschchen in 
Einklang zu bririgen. Auch stehen die Menschen jener Zeit unter dem 
Eindruck eines gcschichtlichen Gcschehens, das sich unheilvoll an ihnen 
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auswirkt. In dem romischen GroB-Reiche bedeutet d er Einzc lne nichts 
mehr. Er steht rait dcr Gemcinschaft nicht raehr in normaler Wccksel- 
bezieliung. Die Verh&Jtnisse erlauben ihuj kein Wirken. Sie -*»rdrucken 
ihn. Er wird ein auf passives Verhalten auagew iesenes Wesen. 

Die geislige Dekadcnz des sp&t-antiken Menscben hat also ihren 
Grund nicht nur darin, daB er kcincn Halt mehr an dem Denken seiner 
Zcit findet, sondern auch darin, daB er einem GroB-Reiehe angehort, 
in^dem er ein Unfreier gewordcn ist. 

Mit der Welt- und Lebensver neinung, die das Christentum in der 
S pflt-Antike i n sich aufnimmt, wird erst der Geist dcr Weu/.eit — and 
nicht einmal vollig — fertig. 

Der fundamentale Unterschied in der Weltanschauung 
hat also nichts mi_t Rassenvcrschiedenheit zu tun. Die indi- 
solien Arier entschciden sich fiir die Welt- und Lebensvcr- 
neinung, die iranisch-persischen und die europaischen fiir 
Welt-und Lebensbejahung. ^ ^ 

Auch das Kliina darf fiir dip Beschaffenheit dcr Wclt- 
ansehauung nicht verantwortlich geinacht werden. Die 
Weltanschauung der Welt- und Lebensverneinung entstcht 
nicht in tropischer Geg^nd sondern im nordlichen Indien, 
und nicht unter verweichlichten Menschen sondern unter 
solchen, die noch ein Hirtendasein fiiliren. / , t i . 

Der Unterschied in der Weltanschauung geht also auf 
einen Vorg ang im Denken zuriicki 

* ■* 

* 

Die Unnatiir liclik eit der Weltanschauung der Welt- und 
Lebensverneinung tritt darin in Erscheinung, daB sie nicht 
durchfiihrbar ist. Sie sieht sich genBtigt, der Welt- und 
Lebensbejahung Zugc standnissc zu machen. 

Eigentlich sollte sic von dem Menschen verlangen, daB 
er alsbald nach crlangter Uberzeugung, daB das Nicht-Sein 
hoher zu stellen sei als das Sein, durch sclbstgcwahltes 
Sterben aus dem Dasein trete. DaB sic dieses Ansinnen, 
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nicht an ihn stcllt, begriindct sie damit, daB es nicht so sehr 
darauf ankomme, dem Leben baldigst ein Ende zu setzen, 
als darauf, den Willcn zum Leben in uns griindlichst zum 
Absterben zu bringen. Die Weltanschauung der Welt- und 
Lebensvcmeinung begibt sich also in den Widerspruch mit 
sicli selbcr, daB sie gelebt werden will. Damit betritt sie 
den Weg der Zugestandnisse an die Welt- und Lebens- 
bejahung, den sic dann bis zu Ende gchcn muB. 

Alles Am-Lcben-Bleiben, auch das armseligste, setzt ein 
Tun zur Erhaltung von Leben voraus. Auch der Einsiedlcr, 
der es mit der Welt- und Lebensverneinung am strengsten 
nimmt, kann ihm nicht entgehcn. Er pfliickt Beeren, be¬ 
gibt sich zur Quelle, fiillt den Becher zum Trinken, 
wiischt sich vielleicht gar einmal und fiittert die Vogel und 
Rehe, seine Genossen, wic es zum rechten Einsiedlertum 
gehort. 

Von Zugestandnissen zu Zugestandnissen, die gemacht 
werden mussen, damit Menschen am Leben bleiben, die die 
Weltanschauung der Welt- und Lebensverneinung leben, 
gelangt man dann zu dem Entsclieidc, daB es nicht so sehr 
auf das wirkliche Sicli-Enthalten von Tun als darauf an- 
komme, daB das Tun in der Gcsinnung des Nicht-Tuns und 
in inncrlicher l^osge lOstheit von der Welt vollbracht und 
damit etwas Bedeutungsloses werde. Uin sich nicht einge- 
stehen zu mussen, wie viel von der Welt- und Lebensver¬ 
neinung preisgegeben wird, wendet man also eine^relativi- 
stische Betraclitungsweise an und liiBt sich auf sophistische • 
ErwUgungcn ein. 

Die grdBte Schwierigkcit erwachst der Weltanschauung 
der Welt- und Lebensverneinung aber aus der Ethik. Die 
Ethik verlangt von dem Menschen, daB er an der Welt und 
an dem, was in ihr vorgeht, Anteil nehme. Sie enthalt iiber- 
dies einc elementare Notigung zur Tat. Geht die Welt- und 
Lebensverneinung also wirklicli auf die Ethik ein, so wird 
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sie zu so groBcn Zugestfodnisgen an di e Welt- und Leb ens- 
bejahung genotigt, daB sic zu bestehen aufhdrt. 

Um diesem Schicksal zu entge&en, muB sie sich auf die 
nic ht-tatige Ethik zu beschranken suchen. Diese sich inner- 
halb der Grenzen der Welt- und Lebensverneinung haltende 
Ethik kann an den Menschen nur die beiden Anforderungen 
stellen, daB er in der Gesin nung d er HaBlosigkcit und der 
Gutigkeit die wahre innerc Vollendung suclie und daB er 
sic durch Unterlassen von allem Vernichteu u nd J cliadigen 
lebender Wesen und iiberhaupt in Ver zich t auf jedes lieb- 
lose und mitleidslose Handeln bekunde. T&tige Liebe darf 
sie mcht von lhm verlangen. 

In diesen von der Welt- und Lebensvcrneinung verlangtcn 
Verzicht kann sich die Ethik aber nur so lange schicken, 
als sie noch nicht ihrc voile Entwicklung erreicht hat. 
Gelangt sie wirklich zum BewuBtsein ihrer selbst, so ist ihr 
die Fordo rung der Tat d£r Liebe etwas Selbstvcrstandliches 
und Unvermcidliches. 

In dem MaBe als die Weltanschauung der Welt- und 
Lebensverneinung ethisch wird, gibt sie sich also mit Not- 
wendjigkeit selber auf. 

Tatsachlich bcsteht nun die Entwicklung des indischcn 
Denkcns darin, daB es der Welt- und Lebensbejahung imraer 
groBcrc Zugestandnisse mackt, bis es zuletzt durch die 
nach und nach zu vollcr Entfaltung gelangende Ethik zur 
uneingestandcncn oder eingestandenen Preisgabe der Welt- 
und Lebensvernei^ung gezwungen wird. 

Auf dem Umwege, den es inacht, tun sich aber Fragen 
und Erken ntnisse vor ihm auf, die wir, auf der geraden 
StraBe dcr Welt- und Lebensbejahung, nicht oder nicht so 
deutlich zu Gesicht bekommen. 

Wir Europaer sind so sehr mit dem Wii^ken in dfr Welt 
besch^lftigt, daB wir nicht oder nicht geniigend um das be- 
sorgt sind, was gcistig aus uns wird. Die Weltanschauung 
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der Welt- und Lebensverneinung aber stellt die Frage des 
geistigen Vollkommener-Werden| des Menschen in den 
Mittelpunkt alles Oberlegens und Erwagens. Sie haltdein 
Menschen als das Hochste vor, daB er die rechte Sammlung,, 
die rechte Innerlichkeit, die rechte ethische Gesinnung*"und 
den wahren Seelenfricden zu crlangen sucke. Obwohl das 
von der indischen Welt- und Lebensverneinung aufgestellte 
Ideal des geistigen Vollkommener-Werdens notwcndiger- 
. weise cinseirig und unzulanglich ist, hat es dock eine grofie 
Bedeutung fiir uns, in ein Denken Einblick zu nehrnen, 
das in it der groBen Frage, der wir viel zu wenig Beachtung 
schenken, beschaftigt ist. 

Uasere Welt- und Lebensbejahung bedarf der Auscinan- 
dersetzung mit der Welt- und Lebensverneinung, urn sicli 
in ihr zu kliiren und zu vertiefen. 

Auch in der Ethik dringt das indische Denken, von der 
Welt- und Lebensverneinung aus, zu einer Erkenntnis vor, 
die fiir <ias europUische auBer Sieht bleibt. Es gelangt dazu, 
sich llechenschaft davon zu gebeu, daB unser ethisches 
Verhatten es nicht ^nur rnit dem Nebenincnschen, sondern 
mit alien Wesen zu tun hat. Das Problem der Grenzenlosig- 
keit des Gebietes und der Fordcrung dcr Ethik, dein das 
europaische Denken noch Jieute zu entgehen sucht, bestehl 
fiir das indische seit melir denn zwei Jalirtausenden, wenn 
es von ihm auch noch nicht in seiner ganzen Schwcre emp- 
lunden und in seiner ganzen Tragweite erkannt wird. 


Noch ein anderer Unterschicd, der ebenso tief geht wie 
der von Welt- und Lebensbejahung und Welt- und Lebens- 
vcrneinuiig, bcsteht zwischen der indischen Weltanschauung 
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und der unscren. D ie indischc ist monistisch und mystisch, 
die unsere ist dualistisch und doktrinar. 

Mystik ist die vollendete Art von Weltanschauung. In der 
Weltanschauung sucht der Mensch zu dem uneridliclien Seiu, 
dem er in naturliclicr Weise angehort, auch in ein geistiges 
Verhaltnis zu gelangen. Er setzt sich mit der Welt ausein- 
ander, ob er den geheiranisvollen Willen, der in ilir waltel, 
erfassen und mit ihm eins werden konne. INur im geisligen 
Eins-Werden mit dem unendlichen Sein kann er soinem 
Leben einen Sinn geben und Kraft zum Erleiden und zum 
Wirken finden. 

Handelt cs sich in der Weltanschauung letzten Endes um 
unser geistiges Eins-Werden mit dept unendlichen Sein, so 
ist die vollendete Weltanschauung n otwcnd igerweise Mystik. 
In der Mystik vcrwirklicht der Mensch das geistige Eins- 
wcrden mit dem unendlichen Sein. 

Nur die Mystik cntspricht dem Ideal der Weltanschauung. 
Allc anderen Weltanschauungen sind der Art nach unvoll- 
komrnen und unsachlich. Statt cine Losung der fundamen- 
talen Frage des geistigen Eins-Werdens des Mensclien mit 
dem unendlichen Sein zu geben und von dieser aus dann im 
einzelnen zu cntscheiden, wie er sich zu sich selbs^uinl ^.u 
den Dingen dcr Welt zu Verhaltcn hat, slellen diese anderen 
Weltanschauungen Lehren iiber die Welt auf, die den Men- 
schen iiber das, was er in ihr soil, unterrichten. 

Die Lehre iiber die Welt, die diese Weltanschauungen ver- 
treten, ist d^ualistisch. Sic nehmen im Urgrund ties Seins 
zwei Prinzipien des Geschehens an. Das eine wird als ethische 
Persdnlichkeit aufgefaflt, die gewahrleistet, dafi dem Welt- 
gescliehen ein ethisches Ziel gesetzt ist; das andere wird als 
die der Welt innewohnende naturliche Kraft vorgestellt, 
die in dem gesetzmaBigen Ablauf des Geschehens wirksam 
ist. Diese Weltanschauung existiert in zahlreiclien Varianten. 
In der Lehre Zarathustra’s, in der der israelitischcn Prophe- 



8 


I. Abendldndisches und indisches Denken 


ten und im Christcntum wird das Weltgcschehcn als ein 
Kampf, in dem sieh die iibernatiirliche, ethische Macht gegen 
die natiirliche, nicht-ethische durchsetzt, gcdeutet. Wo ein 
mehr kritisches Denken am Werk ist, sucht es den Dualis- 
mus nach Moglichkeit zuzudecken. Aber vorhanden ist er 
dennocli. Aueli Kant’s Philosophic ist dualistisch. Sic ope- 
riert mit der dem Christcntum entstammenden Vorstellung 
des ethischen Weltschopfers, ohne sich dariiber zu recht- 
fertigen, wic sic ihn mit dem Urgrund des Seins zu identifi- 
zieren vermag. 

Die dualistische Weltanschauung ist unsachlich. Sie ent- 
hiilt cine mit den Tatsachen nicht in tJbereinstimrnung zu 
bringende Lehre von der Welt. Sie kommt aus einem Denken, 
das (lurch GI auhen becinflulfo ist. 

Wahrend das indischc Denken also bei der vollcndeten Art 
von Weltanschauung, der Mystik , verbleibt, bemuki sich das 
unserc um cine, die ihrem Wesen nach naivund unsachlich ist. 

Wie ist dies Zu erklanm i 

Wohl ist die Mystik die der Art nach vollendete Art von 
Weltanschauung. Aber dem Inhalte nach ist alle bisherige 
Mystik unbefriedigend, weil sie welt- und lebcnverneinend 
ist und keinen ethischen Gehalt hat. Dies liegt daran, daB 
in dem Wcltgeschehen, und also auch in dem Urgrundc des 
Seins, kein ethisches Prinzip zu entdecken ist. 

Aus Welterkenntnis laBt. sich keine Kthik gewinnen. Ethik 
liiBt sich auch nicht mit Welterkenntnis in Obereinstimmung 
bringen. 

Aus diesein Grunde befindet sich das Denken in der Un- 
mhgliclikeit, zu der Vorstellung ernes geistigen Kins-Werdens 
mit dem unendlichen Sein zu gelangcn, aus dem sich die 
Idee der llingabe an die Welt in ethischem Wirken ergibt. 
So erkliirt sich, daB die bisherige Mystik unter dem geistigen 
Kins-Werden des Menschen mit dem unendlichen Sein 
eigent licit nur ein tatenloses Aufgchen in ihm versteht. 
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Es crcignet sich also das Merkwiirdigc, daB d as Denken , 
wcnn es sachlieh verfahrt, die Weltanschauung ethischer 
Welt- und Lebensbcjahung nicht, zu rcchtfertigen verinag. 
Will es sie dcnnoch vertreten, weil das natiirliche Empfinden 
sie fur wahr und wertvoll hiilt, so muB es an die Stelle der 
wirklichen Welterkenntnis eine dualistiselie Weltcrkl&rung 
setzen. Es darf die Welt nicht melir als etwas anschcn. das 
aus dem gcheimnisvollcn Urgrund des Seins hervorgegangen 
ist und fort und fort hervorgelit, sondern es muB einen 
Weltensc hdpfc r annchinen, der ctliischmi Cliarakter hat und 
dem Weltgescheheri ein ethisches Ziel setzt. 

Dieser ethischen Welterklarung zufolgc tritt der Mensch 
durch ethisches Wirken in den Dienst des gottlichen Welt- 
zieles. 

Solange das Denken noch naivist, bereilet ihm die etliisch- 
dualistische Welterklarung keine Sellwierigkeiten. In dem 
MaBe aber, als es sich enlwickclt, kommt es dazu, sich von 
ihrcr Unzulassigkeit mehr oder weniger deutlich Rcclien- 
schaft zu gebcn. Darum bleibt die dualistische Denkweise 
in der curopaischen Philosophic nicht unangefochten. Irnmcr 
wieder lelmt sich eine monistisch-mystische gegen sie auf. 
Irn Mittelalter hat sich die Scholastik einer auf den Nco- 
platonismus zuriickgehenden und in selbstiindigein Denken 
erstarkenden Mystik zu erwehren. Ein Bekcnntnis zu rno- 
nistischer Mystik ist der Pantheismus Giordano Bruno’s. Um 
das geistige Eins-Werdcn des Menschen mit dem unend- 
liclien Sein handelt es sich bei Spinoza, bei Fichte, bei 
Schelling und bei Hegel. Obwohl ihre Philosojdiie sich nicht 
als Mystik gibt, ist sie es doch ihrein Wesen nach. Den groBen 
VorstoB gegen den Dualismus unternimmt dann das unter 
demEinfluB der modernen Naturwissenschaft stehende ino- 
nistische Denken. 

In Wirklichkeit hat die monistische Denkweise, als die 
cinzig sa chliche, bcreits den Sieg iiber die dualistische davon- 
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getragcj^. Aber sic vermag ihn nicht auszunutzen. Sic ist ja 

nicht imstande, die wxdtbejahende ethische Weltanschauung 
des Dualismus durch eine andere, ihr auch nur einigermafien 
gleichwertige zu ersetzen. Was der Monismus als eigene Welt¬ 
anschauung verkiindet, ist durehaus armselig. Und dies 
Wenige ist groGtentcils noch der Weltanschauung des Dua¬ 
lismus entlehnt. Der europiiische Monismus ist sich nicht 
klar dariiber, daG er sich eine Weltanschauung schaffen muB, 
die ihrem Wesen nach Mystik ist und die Frage des geistigen 
Fins-Werdens des Mensclicn mit deni unendlichen Sein zum 
Gegenstand hat. 

Die dualist ische Denkweise erhiill sich in Europa also, weil 
sie der Weltanschauung der ethischen Welt- und Lebens- 
bejahung zugehbrt, die mis Hires inneren Wahrheitsgehaltes 
und Hires inneren Wertes wegen an sich feststeht. Sie geht, 
sovveit ihr dies nur mbglich ist, auf den Monismus ein. Das 
Durcheinander in deni ncuzcitlicheii europiiisehen Denken 
hat seinen Grund darin, daG der Dualismus das Gewand des 
Monismus triigt und der Monismus seine Weltanschauung 
vom Dualismus bezieht. 

In Imlien wicderum muG die monistisclie Mystik, in dem 
Mafic als sie ethischen und welt- und iebensbcjahenden Cha- 
rakler mini mini, dem Dualismus Zugestandnisse mat hen. 
Dies tut sie in der Weise, daG sie sich aus der brahmanischen 
Mystik des Atofgelu ns in deni Urgrunde des Seins in die 
hiuduistische der liebenden llingebung an den all-einen Gott 
wandelt. Sie kommt also dazu — was sie urspriinglich ver- 
mied — den Urgrund des Seins als ein gbttliehes Wesen auf- 
zufassen. Daniil gibt sie den Monismus tatsachlich preis. 
Sie kann aber nicht anders. Urn Gedanken ethischer Welt- 
iiiicl Lebensbejahung in sich aufnehmen zu konnen und dcm- 
entsprecbend als Weltanschauung besser zubefriedigen, muB 
sic sich zur Mystik ties geistigen Eins-Werdens mit Gott ent- 
wickeln. In dem MaGe als Colt dann elliisches Wesen bei- 
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gelegt wird, komint aucli die ethische Welt- und Lebens- 
bejahung in der Mystik zur Geltung. 

Die ethische Gottesvorstellung des neu-indischen Dcnkens 
unterscheidet sick nicht mehr wesentlich von der des euro- 


paischen. ’• > ' : a 

Aber trotz diescr Zugestandnisse an die dualistiscke Denk-i, 
weise halt aucli das neu-indische Dcnken unentwegt daran' 
fcst, daB Weltanschauung Mystik sci. Es verbleibt bei demji 
Grundsatz, daB allc in derWeltanscliauung enthaltcnen Idecn 
sick miteinander aus der Art des geistigen Eins-Werdens des 
Menschen mit dem unendlichen Sein ergeben nuissen. DaB 
die Weltanschauung ein personlickes Denk-Erlebnis des Ein- 
zelnen ist, in dem er iiber sein Verhaltnis zum Sein und damit 


uber das, was er mit seinem Leben anfangen will, ins klare 
komint: dieser Wahrlieit bleiben die indisclien Dcnker heute 
in dersclben Weise treu wie in der Vergangenlieit. 

Das Ideal freilich, zu dem sie sich bekennen, vermbgen 
sie nicht zu vcrwirkiichen. Der Art und dem Inhalte nacli 
ist ihre Mystik unzulanglich. Aber^was bedeutet es sqhon 
allein, daB sie das Ideal nicht preisgeben! 

Das curopaische Denken liingegen hat Miihe, an der rech- 


ten Vorstellung von Weltanschauung fcstzuliaken. ^ns <)w^it 
als es sich zwn J^alismus bekennt, gibt es sie Ja grundsatz- 



ic “ Aj s:i®rw 

und sicn in lhm stets erneucrnd< 


g.^ies^i^ie Mystik tut,eine in ihm entstehende 
stets erneumridj J^berz^ugung zu sein. 
Win^ab^r^einma^die.^yir ^or^ ilung vl?nWeltanschau¬ 
ung verjussen, so lst^die (?etahr gegeben, d^B Lehren, die 
iiberhaupt nicht mehr Weltanschauung^^nd,° 1 <Smocli^ A als 
solche auf^ten^fefres^nr ei im europiiischen Denken 


unserer Zeit. 
in irgendeint 


lie gar nicht 
Welt gnt- 


standen sind, sondern es nur mit dem Menschen und dcr 
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menschlichcn Gcsellschaft zu tun haben, werden bci uns 
als Weltanschauung ausgegebcn und dafiir gehalten, wie 
wir es ja aucli fertig bringen, die Geschichte der armseligen 
auf unserer kleinen Erde gefiihrten JCriege Weltgeschichte 
zu ncnnen. iVichts ist so bczeiciinend fur die Gedanken- 
losigkeit unserer Zeit, als da 13 uns das BewuBtsein davon, 
was Weltanschauung eigentlich ist, abhan dcn go^r rffiien ist. 


Es tut no t, d afj wir wicder zur EinsjcIukoirmicD, dal} nur 
tins Weltanschauung ist, was in*einem ^N acli den kfe ii, intern 
dc‘r Men.sell mil der Welt und rnit sich selbst alJein ist^ent- 


. siebt. 

Wenn cine solche Verwirrung und Ratlosigkeit im euro- 
paisehen Denken jfierrscht, so liegt dies also nicht nur an den 
Sellwierigkeiten, die es zu bcwaltigen hat, sondern auch 
daran, dab es fiber seine eigentliche Aufgabe, eine Welt¬ 
anschauung zu sell alien, nicht geniigend im klaren ist. Erst 
wenn ihrn wicder alle das Dasein des Menschen betreffenden 
Einzelprobleme in deni fundainentalen Problem, wie der 
Mensch in das rechte geistige Verhaltnis zum Sein kommen 
koiuie, zusammcnlaufen, hat es wieder die richtige Orien- 
tierung gefunden. Nur wenn es sich wieder das hochste Ziel 
vorsetzt, koinmt es wieder empor. 


* 


* 


In zwiefacher Hinsicht ist es also fur das europaische Den¬ 
ken von Intcressc, sich mil dcin so ganz anders gearteten 
mdischen zu beschafligen, davon abgesehcn, daC mit frem- 
<lem Denken bekannt zu werden, iiberhaupt eine Forderung 
liir es bedeutet. 

Denken vertritt eine Welt- und Lebens- 
bejahung, der es an Tiefe feblt, weil sic sich noch nicht 
emgebend mit der Welt- und Lebensverncinung und der 
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Ethik auseinandergesetzt hat. I m indischen Dcn ken kommt 
in langem Ringen ethische Welt- und Lebensbejahung gegen 
Welt- und Lebensvemeinung auf. Das Problem, mit dem 
wir es zu tun liaben, wird bier also von der anderen Seite 
her aufgerollt. 

Das europaische Denken la!3t sich durch die Erkenntnis 
leiten, daB die Weltanschauung ethischer Welt- und Lebens¬ 
bejahung dem Inhalte nach die wertvollste ist. Das indische 
Denken ist durch die anderc, da/3 Mystik die vollendete 
Art von Weltanschauung ist, bestimint. Das europaische 
Denken hat sich also daruin zu bemuhen, zu einer Welt¬ 
anschauung der ethischen Welt- und Lebensbejahung zu 
gelangen, die ihrer Art nach Mystik ist, das indische darum, 
der Mystik ethische Welt- und Lebensbejahung zum In¬ 
halte zu geben. Wiederum wird also das Problem, mit dem 
unser Denken es zu tun hat, im indischen von der anderen 
Seite her aufgerollt. 

In dem indischen Denken lernen wir das, was in dem 
unseren vorgelit, besser begreifen. 

Aus der Nebeneinander stcllung des eur opaischcn und des 
in dischen D enkens wird deutlich, da/3 das groBc Problem 
des Denkens iiberhaupt darin besteht, zu einer Mystik 
ethischer Welt- und Lebensbejahung zu gelangen. Noch ist 
es dem Denken nicht gelungen, die der Art nach vollendete 
und die dem Inhalte nach wertvollste Weltanschauung mit- 
einander zu einer einzigen zu vereinigen. Der ratselhaften 
Schwierigkeiten, die dieser sclieinbar so einfachen Synthcse 
entgegcnstelien, wird es nicht Herr. Aber darum darf es doch 
nicht davon ablassen, auf jene allein wirklich befriedigende 
Weltanschauung auszugehen. Viel zu wenig hat es bislier 
sein Streben auf sic gerichtet. 




DAS AUFKOMMEN 

DER WELT- UND LEBENSVERNEINUNG 
IM INDISCHEN DENKEN 

W'ie koinnit das indische Denken zur Welt- und Lebens 


Wenn das grieohisdie Denken si oh der Welt- und Lebens- 
verneiiLung zuwen<fet^^f» ist es, weil us an der Welt. - und 
Lebensbejnhung, die Him jahrhundcrtulang uls sclbst- 
verst Undlich gull, suhlirlJlicl 1 irre wird. Es vermag sie 
mil der WeiterkemiInis und dem tragisehen^ gescliicht-, 
lichen Geschehen nieht zu vereinigen. Weil (Wseme wr- 
sprungliehe^ Fnergie verliert und dabei anlangt, an der 
Well zu ver zwoitel n, ergibt es sieli der Welt - und Lcbens- 
verneinung. ^ 

In dem indisehen Denken hinge gen stellt sieli die Welt- 
und Lebensverneiniing nieht auf Grund eines solclien Er- 
lebnisses ein. Sie ist von vornherein und von sieh aus, wic 
aus heiterem Himmel, da. Und^jife^ijieganz inerkwiirdige 

Wei se ist sie vorhanden. Si(* beanspruent nieht, wie dann , 

• i - i I. .* 77\ w \ ^ 

spater me griecinsehe, alJgemeine Gellung, sondern vercragt q 

sich rnit Welt- und Lebensbejah ling und laBt sie neben sich c 

beslchen . * 

ur. I ' 

Vvie aus den veuisehen itymiien zu ersehen ist, verbringeii 
♦ lie indisehen Arier der Vorzeit ihr Leben noch in ganz im- 
belangener Freudc am Dasein. In diesen wiihrend der Opfer- 
iiamllung vorget ragenep Liedern er bitt en die Sanger jener 





Sieg im Kampfe 
und langes Leben sehenken mogen. Audi spreche^l sie die 
Erwartung an/, dab ihnen selber von dem Gotte, (lessen 
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^ Prcis sie gerade singen, guter Lohn zuteil \y crdo. „Wenn ich, 
o Indra, so wie du, ganz allein Herr des Reiclitums ware, 
mein Ivobs&nger hatte dann Kiihe,“ lafit sich einer von ihnen 
vernehmen . ^ 

Aricr (Sanskrit arya; altpcrsiseh ariya), das keiBt Herren, ncnncn sich 
die Angehbrigen der indo-iranischcn Volker in_Vordcrindien, ^Pgrsien 
und Ost-Iran. — Die nach Indien einwandernden Aricr^finden ffXt .' 
wie wir jetzt aus Ausgrabungen wissen, eine schon bcdeutend cntwickelte 
Kultur der UitevSIkerunff vor>^ : * ~ U- WV ■ ^, v. ^ 

Wann di e Einwanderung' dy Arier durch Afghanistan nach Indien 
beginnt, lalJt sich nicht ieststellen.^Aber. sic ist. wohl vor 150(9 v. Ghr. 
anziisctzen. Zaicrst c rober n did Lindnnghngc den sogenannten Punjab 
(Punjab), das heitft das Land der fiinf vom Himalaya kominenden und 
sich mit deni Indus vcrcinigcnden S triune, und das Gebiet des Indus 
selbst, also das nordwestliche Indien. Spiitcr dringen sie nach Siidosten, 
in die Ganges- und Jamnaebene vor. 

Der Veda (Veda bedeutet Wissen) bcstelit aus mehreren Teilen, von 
denen der erste, der Ri^-Veda (Lie dcr-Vcda), in zehn Biich crn, 10 28 
Hymnen b ietet, Di e altesten diescr ilymnen konnen wohl bis in die 
vor 1500 v. Chr. jiegende Zeit zuriickgehen; die jiingsten stammer) ctwaT 
aus dem 10. Jahrhundert v. Glir. —^Ain moisten besungen werden 
Agni, der Cott. <Tes Fcuers unci des Lichts, Indra und Varuna^ 

Die andern Teilc des Veda.- der Sama-Veda, der.Yajur-Veda und der 
Atharva-Veda - smd m lhrer jetzigen I ass m m junger als der Hig-Veda. 

Es liifit sich aus ihnen namlich ersehen, da!3 die arischen Eroberer unter- 
dessen das Gangcsgcbiet erreicht ha ben. Die Ilymnen des Hig-Vcda 


nehrnen nur auf das Panjabgebiet Bezug. 


Der aami 
e^sprccTi^n 




Per Sama-Ved a b esteht nu r aus 585 cinzelticri Text gtrophc fl f Dicse 


ent'spreclien den Melodien, die beim Opfcrn in Braucb sind. Da man nocli 
keine Musiknotation kennt, wird der bekanntesle Strophentext, dcr 
zur Melodic gebort und nach dem sie gemerkt wird, angegeben. 

Dcr Yajur-Veda enthalt die fur die verschiedenen Opfer (Ncu- und 
Vo 1 1momls opfe r, Manenopfcr, Fcueropfer, Jahreszeitenopfer, Soma- 
opfer und Ticropfer) in Betracbt kommenden Liturgien und Gebetc. 

Der Atharva-Veda ist nach den altesten Pricstern, den Atharvans* 
die den Feuerkult besorgen, benannt. Diese entsprechcn den Fcuer- 
pries tem (Athravans) der Zarathustra-Beligion. Den Inhalt des Atharva- 
Veda bilden Zauber- und Bcschworung sformcln in Liedform, wovon 
manebe uralt sind. 
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In ,1„„ 1,b " “ h “ 

Manner, die der sind die Schamanen und 

Medizinmanner — die dann spatcr Yogin’s genannt werden 

_ die sich durch dm berauschcnden Somatrank, durch 
<lurcil Sclbsthypnose in Ekstasc ver- 
• setzen. In diesen ZnstSndcn der Besessenheit halten sie sich 
! far Wesen, in die die Goiter eingegangen sind, und glauben 
im liesilze iibernaturlicher Faliigkeitcn zu scin. 

Aber diese Ekstaliker denken nicht daran, ajhvfmdcn^ 
iuulrrn Meuse hen Well- und Lebensverneinung zu 
Sit? fallen sit; als etwas an, das nnr f^r c dgvdi(^dic Fahigkeit 
besitzen, Gemeinschaft init den Gutter^ zu oSp, inJBe- 

tniefit soldo;, denen der Welt- 

c/vvVi Aonis i i * .1 i 
entrucktheit zuteil ire worden. juA und wjeder zuteil \^erden 

—- rt “—rT i xvt i ,y w* ; oaj^ ■ 

soil, wendeil sie sich von der Welt an. 

Das Wort Yogin hUngt mit einem Stamme zusa^^^n, hndatdr 
nischen „jiingo M (vereinigen) und im dcutschen ,, Joch ^^ orlieKt . Durcff 
Konzentration auf sich sclbst und das Oberirdische erlangt fficlic Yogin’s 
die Fahigkeit, in Kkstase zu verfallen und die Vereinigung mit dem Gott- 
lichen zu erlehen. 

Der Somatrank vvurde unter umstandlichen Zercmonicn aus einem 
Pflanzensaft hereitet. „Wir tranken Soma, wir wurden unsterblich, wir 
fanden die Gutter,“ heibt es in einem Hymnus ties Kig-Vcda auf den 
Somatrank. 

Bei tlen Brahmanen linden sich Welt- und Lebensbejahung 
und Welt- und Lebensverneinung neLeiicinanaerTDen ersten 
Teil ihres Lebens verbringen sie in Welt- und Lebensbe¬ 
jahung. Sie liaben Haus und Hof, griinden cine Fainilie und 



tation, so inuB er einen Preis von Hunderten von liindern 
fur <len,jdjrr^rin ^isstuj iiber die andern triumphiert, bereit 
halten. Der freigebige Konig Janaka, dessen Leben ctwa 
in die Zeit zwischen 800 und 600 v. Chr. fallt, geht sogar so 




Die Welt- und Lebensverneinung der Yogin's und der Brahmanen 17 

wcit, jeder der tausend Kiihe, die der Sieger erhalten soil, 
ein Goldstiick an die Hftrner zu binden. Derselbe Janaka 
fragt den groBen Brahmanen Yajnavalkya, als dieter vor 
ihm erscheint, ob er nach tiefsinnigen Gespr&chen odor nach 
Kiihen Y^faflgen trage. „Nachbcidem, groBer Konig“,lautet 
die Ant wort. 

C So Brahmano -i‘ i 

sitze, bis seine Sohne ihrerseits einen fjaussta nd gcgriindet 
haben. I )ann aber^ ergiht^er sich der Welt- und Lebcnsver- 
neinung und zieht sicb von der Welt zuriiok ~~ 


&dbsjt - 

kasteiun g, Meditation und flbungen <1 e s^ Sich -Vcrsen^^ , (/Vv 
das heiBt der Konzentration auf sich selbst und das fiber-, 
sinnlighe^die^zur Ekstase fiihren, bilden nun seine Beschaf- 
tigung.jZuweilen wahlt er den Tod durch Hunger, Feuer oder 
Wasser. 

Urspriinglick gehoren Zaubercr (Schamancn) und Priester wolil zu- 
sammcn. In dem Mal3c aber, als sicli der Opfcrkult ausbildet und beson- 
dere Kcnntnisse erfordert, kommt ein besondercr Priesterstand auf. 

Weil sie Priester sind, kbnnen die Brahmanen nich^jhr ggnzes ^eben^ 



forderlich sind. 

Wahrend der Zeit, in der sie als Priester amtieren, stehen sie durch 
d as Qp ferwort, das hci!3t durch die beiin Opfcr gesungenen und rezitierten 
uralten Forrneln mit de m tlbe rsinnliclicn in Verbindung. Im Alter erleben 
sie dann durch Dbungej^dqs Sich-Versenkens das Einswerden mit dem 
tlbersinnlichcn und erlangen^amit die F&higkeit, als gbttergleiche Wesen 
aus der Welt nbzuscheidcn. 1 '* '"**'* M ’• 

Die Welt- und Lebensverneinung im altenindischcn Denken 
hangt also nicht mit einer Weltanschauung zusammen. Sie . 
kommt^nicht fur den Menschcn als solchen^in feetr^citt', son- 1 



agehen una darnit uDernaturlicftes V ermogen 
erlangen. Nur sie konnen durch Welt- und Lebensverneinung 

Schweitzer, Weltanschauung 2 
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etwas crwcrbcn. Sic ist ihr Privilege Den gcwohnlichen Men- 
sc hen niitzt sie niciits. 

Die imb'sche Welt- und Lebcnsverneinung hangt also ur- 
sprunglich mit cincr magischen, aus prahistorischer Zeit 
stammentlen Idec zusammen. Sie kommt bei den Zaubercrn 

auf und leitet sicb aus dem Erlebnis ekstatischer Weltent- 

.... . , . 

rucktlint her, 1 


* 


* 


Wcr aber sind die Brahmanen? 

In den Hymnen dcs Rig-Veda spielen sic noch keine Rolle. 
Erst ini Atharva-Veda, also in der Zeit, da die Arier bereits 
in das Gangesgebiet gelangt sind, treten sie uns als hocliste 
Beprasenfanten des Pricstcrturns entgegen. 

Zu derselben Zeit bildet sicb auch das Kastenwcscii 
alien*n Hyinnen des Veda noch nicht yorausgeselzt ist. 

Ks werden 4 Ifauptkasten untcrsciiieden: 1. die Brahmanen; 2. die 
Ksatriy a’s (Krieger); 3. die Vaisya’s (Gewerbetreibende und Aekerbaiier); 
4. die S fit Ira’s (Dienonde). Daneben gibt es noeh Miseli-Kasten (Out- 
Casts). Am nicdrigsten stehen die Tsrhaudala’s, die miitterliclierseits von 
Brnhmaninncii und viiterlieberseits von Sudra’s abstammen, und die 
Paria’s. 


aus, das in den , 


Die Brailinanen fuhlcn sicb als Ubermensehen. Sie sind 
uberzeugt, daft der iibersinnliclien MathjL^Tiit^der^si^n 
Verbindung steben, auch die Gutter i intcrtan sind. Das 
Opfer ist 1 iii! sie uiclit. so sehr cine mit Dank und Bitte ver- 
bundene Darbringung an die Gutter, als eine Zauberhand- 
bmg, durch die sic sicb die Hiniinlischcn vermiltelst der auch 
iiber ilinen stehenden iibersinnlichen Macht dienstbar ma- 
elien. IJnd zwar findet dies, nach ilirer Meinung, durch das 
Opferwort, Brahman genannt, statt. Das uralte Wort 
Brahman bedeutet etwa lieilige Maclit. Brahmanen (Brah- 
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mana’s) heiBen die Angehorigen der Priesterkaste als solche, 
die init.dieser Macht in Verbindung atehen. 

' Die Vorstcliung, da fl durch Zaunerspr^che Macht ausgcubt wira, fin (let 

sich auch in den Ilymnen dcs Rig-Veda. Durch Zauberspruchc und 
Zaubcrmelodien regieren die Cotter nach vedischer Anscbauung die Welt. 
„Singcnd erdachtcn einige (Cotter) die groBc Melodic, durch die sic die 
Sonne aufleuchten lieden,“ heiBt es in ciner der Hymnen. Das Eigcntiiin- 
liche der Brahmanen ist, dafl sie fur sich cine Macht in Ansprach nehmen. 1 
die gleicher Art v T ie die der Cotter ist. So meinen sic, zurn BcispicI, da/J 
die Sonne nicht aufgehen wiirde, wenn sie morgens das Feueropfer nicht 
vollzdgen. Sic halten sich fur ,,Menschengdtter“. 

Dieses uiigeheurc Selbstbewufltsein der Brahmanen muft 

. , i» *. |*<vvvfl K^jvvvf £> c\ r>Uv »6 r . 

man sich vergegcnwartigc n, urn das unter ihnen aulkom- 
mende Denken zu verstchen. An sich hiitten die indischen 
Arier geradesogut zu ciner Weltanschauung ethischer Welt- 
und Lebensbejallung gelangeu konnen wie die pcrsischcn. 
Die Religion der vedischen Hymnen ist welt- und lebcn- 
bejahender Art und tragi ethische Elemcntc in sich. Agni, 
Varuna und Mitra treten uns in ihr als ethische Gottheiten 
entcegen. Varuna ist der Hiiter des heiligen Reclits, (lemjlie 
Menschen lhrc Sunden pekennen . um Vcr geb ung von lhm 
zu erlangen. Auch machen sich in den vedischen Hymnen 
bereits monotheistische Tendenzen geltend. Die hochsten I I 
Gottheiten wcrden nicht mehrjdreng ajjg^nai^er^^^alten, 
sondern bilden schon mehr cine Gesarnt personlichkeit init 
verschicdcnen Namen.^^ 

Aber die sich liier vorbereitendq Entwicklung vom Poly- 
theisinus zum ethischen Monotheismus kommt nicht zu 
ihrern naturlichen Endc, weil die Brahmanen sie nicht for- 
dern. Es tritt unterJhnen kcin Pricster-Prophcl wie Zara-, 
Ihustra^t^'r dd&fetc Religion denlfeSn^ 
der Ethik cntsprechend umgestaltct und vollendet. Die 
Brahmanen zeigen kein Interesse fiir die.IIoherentwicklung 
der Volksreligion. Das Ethische beschaftigt sic nicht. Ihr i 
Priestertum, nicht die Religion, ist der Gegenstand ihres ‘ 1 
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Denkens. Ikr ganzcs Bcmuhen geht darauf, tiefer in da* 
Geheimnis des tlbersinnlickcn einzudringen, zu dera sie ab 
Priester durch die Zauberspriiche bcim Opfer in Beziehung 
treten, und mit dem man in der Ekstase cins wird. 

Nun triigt ahcr die sc magischc Mystik die Moglichkeit in 
sich, sich zur mystischen Weltanschauung zu entwickeln. 
We/m auch in primitiver Art , bat sic cs j a mit der Frage des 
Fins-Wordens mit dem unendliehen Sein zu tun . Sie ist 
also wie einjiJ^fll§p^,^is der^siehJgel 
I kaiin. DaB dies stattfinde, dazu ist nur erforderlinh ., dai3 das 
ObersinnJiche fur die Brahmanen aus einer magischen ein<? 

u„d dics^fet^r^. 

Anfangs sind die Brahmanen noch ganz in der Meinung 
hr fan gen, daB das Geheimnis des Obersinnlichen in den 
Opferri ten, .lorn Opferwort und den in dieseiJfftS&kgSfe 5 
tej Mytjien verhorgen liege und in ihnen zu entdecken sei. 
Also unternehmen sie cs, die vier Teile des Veda in dieser 
Absicht zu ergriinden und auszudcuten, wobci willkiirlichste 
Etyrnologicn und Allegoricn die Hauptrolle spiclen. Dies ist 
der fur uns so schwer begreifliche Anfang des Denkens der 
BraJi mane ii. 

Nach und nach gehen sie dann aber auch dazu iiber, sich 
mit dem Problem des Obersinnlichen in naturlichem Beob- 
achten und ObcrJegen^n bcfqssen. Ncben den Gehcim- 
nissen der heihgen (JberKefcrung gewinnen die der Natur fiir 

T die des Ucbundenseins 

Traumens, des 

I-ditklB-Jlseins^er und des Salzes 

m dem Salzwasser ihre Aufinerksamkeit auf sich. Um diese 
uud aiulcre alltagliche Ratsel erklarcn zu kiinnen, nehmen 
sie an daB in allein korperlichen Sein ein nicht-korperliches 
ent ia ten sei. und daB der Sinncnwelt cine ubersinnliche 
Welt zugrunde liege. Aus einer magisch auf das Sein wir- 
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Die GesaintJieit des tibcrsinnlichcn, die All-Secle (Welt- 
seele) nepnen siq das Brahman. Smbeniitzen dafiir also den- 

bedeutet. Darin 

spricht sich aus, daBes i linen ursprunglich urn die Erkeimt- 
nis der inagiachen Ur-Macht zu tun war, an die sic sicli im 
Opfer-Zaub^r^oj^;an(Bcn , ^ b 

iimlicnen Vom^imgswfiiafi wird aus 


In der ineli 


dem unpersonlichen Brahman dann cine Brahman-Gottheit. 
Di< *se Brahman-Gottheit wird als der hbchste Gott vorge- 
stellt. Gott Brahman ist es, zum Bcispiel, der, dcr spatcren 
Tradition zufolgc, Buddha erscheint und ihn b^stipimt, flic 
Erkenntnisrvon der Erlbsung nicht fiir sich zu bchaltcn son- 
dern sic der Welt (X , f 

Fur das Ubersinnliche komint dann weiter auch die Be- 
zeiqhniing A tma n auf. Diesem Wortc liegt derselbe Stamm 
wie dem dcutschcn atmen zugrunde. Es bedeutet Odcm. 
Und da dcr Odcrn fiir die Bralimanen die AuBerung des 
Nicht-kbrperlichen im Menschen ist, wenden sic das Wort 
Atman zunaclist auf das Immatericllc des Einzclindividuums 
an. Spiitcr schrciten sie dazu fort, auch das Immaterielle 

auch 


die 


der ganzen Welt so zu benennen. DaB sie das Brahman au 

--Q-- — (JK |-W‘ v v>0\jU»*»n . 

als Atman bczcichncn, gibt Kunde von der Wandlung, c 
in ilirem Dcnken vor sich geht. 

Daajin|werdcn mit .dem reine^S^njstctwas 
ganz andercs als das mit der magisenen Urkraft , das fiir das ||j 
priesterlichc Dcnken ursprunglich in Betracht kam. Es han- 
dclt sich jetzt nicht mehr um ein Einswerden mit dem liber- 
sinnlichcn, das nur den Brahmancn und Yogin’s moglich 
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<K» <Af S '• ^ ■ jo 

ist, sondern urn eincs, das den Mcnscben als solchen a ngeht 
und von Bcdcutung fur seine Lebensfuhrung ist. Aus der 
magischen Mystik hat sicli cine mystische ^Weltanschauung 
cnl wickelt. 

Weil sie auf die magische Mystik des Einswerdens mit dem 
Ubersinnlichen in Weltentrucktheit zuruckgeht, ist die 
brali man isclie Weltanschauung auf Welt- und Lebensver- 
neinung eingestcllt und dalicr unnaturlich. 



Ill 

DIE LEHRE DER UPANISHADV 

( 'A* 'V M.wv> 

Auf das braliinanische Denken pral udie ren emig * dci 
jiingeren Hymnen des Veda, in denen die Frnge n \ lein 
hochsten, iiber alien Gottern stehenden Gott lichen mid aarh 
seim-m Verhaltnis zur Welt aufgeworfen \\ird. Zur Fntfnl- 
\ ui Vgehmgt es in den BrahmanaV und den Upanishad’s. 

Die.se etwa in der Zeit von lOOO bis <550 v. Ghr. entstan- 
denen Prosatextc cnthaltenBctrachlungeu iiberdengekeimen 
Sinn der Opierriten, des Opferwortes und der My then und 
daneben groBerc und kleinere Abscli nitte, in denen freies 



gehen, befindet sich das neue Denken nocli ganz in den An-|in 


fan gen . 

Die Brahmana’s und Upani shad’s sind also weit da von 
entfernt, cine zusammcnhangende Darstellung von der brali- 
maniscben Lehre der All-Besceltheit zu hieten. Dicse findet 
sicb in lhnen nur in groBeren oder kleineren Bruchstuckeg 
vor. Und diese Bruchstucke sind iiberdies nocli das Werk 
verschiedener Schulen und verscliiedener Zeiten. 

Brahinana's (neutrum) nenncn sich die altcrcn Tcxtc, wcil sic vom 
Wissen uni das Brahman (Opfer-Zaubersprueh) handcln. 

Das Wort Upanishad leitet sich von einem Zeitwort „neben jeinand 
niedersitzen“ ah. Ks bcdcutet ,,vcrtrauliche Mittcilunpf *. Die Upani- 
shad’s enlhaltcn deinnach die geheime Lnterwcisung iiber die eigent- 
liche Lehre des Veda (womit die Lehre von dem Kinawerden mil dem 
Dbersinnlirhen gemeint ist), die der Brahmanensehiiler von seinern Lcli- 
rer empfangt. 

Nach einem alten Wortc ist da^yj^j^It^ii^th'^Ujanishad’s zu dgmj^ 
Veda dies, daB sic der Lebenssaft ues Lcbenssaftejj und die Ambrosia 
der Ambrosia sind. 

fefiSfe ™’ 8 und die Upanisluid’g gclten 
aJs iieilige Qffenbarung. Durch .Jahrluindertc hindurch werden sic nur 
mtindlich iiLerlieferty 7 . hOW.'H 

V crcoi v^vWt vriVA—cro<L / 




24 III. IJie Lehre der Upanistuid's 

cO> ^ ^ikty\ (fvjA UUh : (k**f<x<bs ‘ 

Bckanptlie h leiten sicli die 'Scnnftzcichcr^ der indischcn Arier von 
einem alien semitischen Alphabet ab, das wir aus phcinizischcn Inschnf- 
ten und aus den Aufzeichnungen auf deni beriihmten Stein des Moabiter- 
konigs Mesa (um 890 v. Chr.) kenncn. Wann die Schrift bei den indi- 
sehcn Ariem in Gebraueh koinrnt, wissen wir nicht. Wahrselieinlich. 
ernpfangcn sie sie von plionizis ej^ en. Kai^flqytcn. Das a^tes.te^eugn^s 
v ^n<)ispher Schrift sind die tells in Felsep teils in Stcin $aiile q c ingemei - 
QiiUeii Fdikte, dnreh die der bcriihmte buddhistische Konig Asoka, aus 
der Mitte des 3.^ Jahrhunderts v. (^hr.,.sci^c Unjprtaijen zum sittlichen 
.und frommen Lebenswandel ermahnt fir cejbietet ihncn ,,woblwollen- 

rf\ . ■ ft -■ “'v .. 

des Verna He n ge^en bklavcri und I)iener,^hr£rl^ickung gegen ehrwur- 
dige PersoneJi, Sghoauag der Lebewesen,^?jreigiebigkeit gegen Brah- 
manen und Asketen 44 . 


Aber auch nachdem die Sehrift sehon Iangst in Gebraueh ist, werden 

der Veda, die Brahround's und die Upanishad’s iinmer noon allcin miind- 

(i/vvtptw^ ■ cu/jt r, v : - : — 3 — 

lic l i iiberliefert. Sie enihullen ja cm Wissen, das nur fur die ^Bradima 

hestiniint ist und nicht unter das Volk kommeu soli. Vor Angehorig ei j 
der niedern Kasten darf kein Satz aus ihncn vorgetragen werden. Krst 
viele Jahrhunderte^ n.^hr.^der ^geryiue /eilpunkt liiBt sich nicht an- 
geben) findet die cVste Nieders^hrift stall. 

<l Welehe Gcdachtnis leistung bedeutete es, die langen Texte auswendig 
zu wissen! Wie viele Jahrc (in den Upanishad’s ist von zwolfen die 
Kede) muOte der Bruhmancnschuler bei deni 1,direr zubringen, bis er 
sie sich zu eigen gemacht hatte! Wiihrend des Memorierens und Mcdi- 
tierens hiitete er ihrn <lie Kiihe und bediente die Opferfcuer. 


Die Sprache dieser heiligen Texte is^dtyj. Sansl^-it, ein mit dern Alt- 
persisehen nahe verwandtes Altindiseh. Le ben dig war cs wohl noch in 
den ersten Jalirhundertcn n. Clnj.^ lleut^^riej^^s in Indien die Holle 
des Latcinischcn im europUiseheli Mittelal tcr. — Sanskrit bedeutet die 


u^vomehmo, gepflegte Spru 

Acfea; lvaiTift.* 


iiche iin Gegcnsatz zu der gcwohnliclien, un- 


Bekanut winl die brahmaniselie Gedankenwelt in Kuropa erstjnaiig 
dnreh den ()ii[inek’hat. Der Oupnek’hat (das Wort ist eft ren vSStihr i- 
njelung aus Upanishad entstanden) ist eine im Jahjre 1656 von dcm^Jhrin- 
zen Mohammed Dara Schakoh ins Persische ubersctzte 3 AuswaM von 60 
Upanishad’s. Dieses Werk brachle der Franzose Anquctil Dupcrron 
(1723-1805) mil dern Avesta und 180 anderen in Indien gcsainmeltcn 
lfandsehriften naeh Paris und verdfVentlichte es in zwei Biindcn (1801 
-1802) unter Zufiigung einer von ihm herriilirenden lateinischen Dbcr- 
setzung. 
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Im 18. Jahrhundert liatte man sick in Europa hauptsUchlich init dem 
ckinesiscken Denkcn beschiiftigt, soweit es durcli Obcrsetzungen von 
Werken des Konfuzius (Kung-Tse) und dcs Meng-Tse aus der Feder von 
in Ckina wirkenden Missionarcn kekanntgeworden war. Von Beginn des 
19. Ja krku nderts an wendet sick das Interesse dann der indisckcn Philo- 
sopkie zu, von der man durck die crsten Indologen in England (War¬ 
ren Hastings, Ckarles Wilkins, William Jones, Thomas Colebrooke, 
Alexander Hamilton) und durck die Veroffentlichung des Oupnek’hat 
ctwas zu erfakren beginnt. — Im Jakre 1808 liifit Friedrich Schlegel, 
der in Paris von 1803—04 den Unterrickt. Hamilton's genossen liatte, 
seine Aufseken erregende Sclirift „t)ber die Spracke und Weiskeit der 
Indicr‘‘ ersekeinen. * ajcUa/uA ,. J ; v 

Artkur Schopenhauer schdpft seine Kennlnis des indisckcn Denkens 
fast allcin aus item Qupnek’huV 

Ein groBes Verm eiist*uin die erste Erforseliung der vediseken Textc 
kat der franzosiseke Orientalist Engine Burnouf (Mitte des 19. Jakr¬ 
kunderts). 


Als ein groftes Gcheimnis Ichren die Brahmanen also die 
Mystik des Eins-Seins der Seelen aller Wcscn und aller Dinge 
mit der All-Seele. Dieser Mystik zufolgc gehort alles See- 
lisclie der All-Seele ail. Der Mcnsch triigt die All-Seele in 
sich. Und weil die All-Seele allein Sein innewohnt, lindet 
er sein cigenes Sclbst in allcm Sein wieder, in dem dcr Pflan- 
zen wie in dem der Goiter. Dies ist der Sinn des beriihmten 
,, Tat tvam asi“ (Das bist du selbst) der Upanishad’s. 

Die Lehre von dem All-Einen und der All-Beseeltheit in Worten der 
Upanishad's. 

,,Dasjenigc furwakr, woraus diese Wcscn entsteken, wodurcli sic, ent- 
standen, Icben, worin sic, dakinsekeidend, wieder eingchen, das sucke zu 
erkennen, das ist das Brahman/ 4 — ,,Die Seele der Cescliopfc ist cine 
Einkeit, nur von Geschopf zu Gcschopf verteilt; cine Einhcit und Viel- 
keit zugleich, wie der Mond sick in vielerlei Gewassern spiegclt. 44 —* ,,Das 
Brahman dient alien Wesen zur Wohnung und wohnt in alien Wcscn. 44 — 
,,Dies ist die Wahrheit: Wie aus cinem hellen Feuer zu Tauscndcn ihm 
gleicke Funken kervorgehen, so entsteken aus dem Unwandelbarcn aller- 
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lei Wesen und kehren in ihn zuriick. 44 — „Wer in alien Wesen sich und 
sirh in alien Wesen sieht, der geht, nicht aus einem andern Grnndc, in 
das~lwleljste Bra liman ein. 44 „Das hochste Brahman, die Seele von 

a liein, die gmDe Stiitze der Welt, feiner als das Feine, das immer Seiende, 
das hist du, das hist du.“ (Tat tvarn asi.) 

Irn Tiefschhif fiibt die Seele, den Brahrnaiien zufolge, ilire Vcrbiiidung 
mil deni Kdrper voruhergchend anf, um sich ganz mit dem Brahman 
zu vcrdnigcn. irn Traiime erweist sie ihre Freiheit vom Korper dadurch, 
da/J sie sich in drier Sinnenwelt bewegt, die ganz anders ist als die, in 
der sie lehf, werin sie mit ihm vereinigt iat. 

Den S < / 1 1 a f , un ^J‘g. r ^ndjj££h p Ceheirnnia, 

also als ein voriihergehendes Gestoriiensein auf. 


fassen die Brahmanen 


Dili brahmanische Mystik des Einswerdens mit clem Un- 
cndlichcn ist also ganz anderer Art als die europaische. In 
der europaischen gibt sich der Menscli dem Unendlichen in 

Deinut tun und gejit in ilirn auf; in der brahinanischcn ver- 

^ ;— 

J££«‘lX\varligt er sich mit Stolz. daft er in dem eigenen Sein 

das unendlie.be in sich triigt. 

Vergliehen mit dem brahmanischen Dbermenschen ist der 
Nietzsche’s ein armseliges Ccschbpf. Der brahmanische ist 
iiber die gauze Welt erhahen, der Nietzsche’s nur liber die 
menschliche Gesellschaft. 


Aus der Freiheit der Seele von der Sinnenvvelt, wie sie 

die brahmanische Mystik verkimdet, ergibt sich, da!3 der 
ivf iri •' 

lYlenseh sein be ben in volliger Abkchr von allem Irdischen 
zu verbringen babe. Sein Siiuien mu 13 ganz auf die Welt 
des reinen Seins geriehlet sein, AVie eincr, delimit verbun- 
denen Augen aus seinem Landc e ntiu iirt und in derFremde 
treigelassen wurde, sich nun von Dorf zu Dorf den Weg 
nach seiner lleimat erfragt und nicht ruht, bis er in ihr an* 
gelangt ist: also hat sich, nach einem in den Upanishad’s 
gebrauehten Bilde, der Menscli in dieser Welt zu verhalten. 


••ANenn a lie W iinschc schwindon, die in seinem Herzen wo linen, dann 
wiril der Menscli unsterhlieh. Schoii hier erlangt er das Brahman. Wie 
cine alte abgeworlene Sehlangenhaut auf einem Ameisenhaufen liegt, 
also liegt der Kdrper jetzt da.“ 
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Schon in einem der Brahmana’s heifit es, dafl die Hiinm clswclt nicht 
von dem, dcr den Gdttern opfert, erlangt werden kann, sondern nur 
von dem, de r si ch s elhe r op fert. w 

Auf Grund dcr brahmanischen Lchrc von dem Eins-Sein 


mit d^^^ncja^ein^vdrd die Welt- und Lebensveriieinung 
also zu emer Fonierun^ ^d^cr Weltanschauung. Sie hurt aut. 
nur fiir die Brahmanen und Yogin’s Bcdeutung zu liaben. 
An Stelle der ursprtinglichen Anschauung, da!3 nur die Brah- 
inanen und Yogin’s mit dem Brahman eins werden kdiuien, 
ist ja nun die andere get re ten, daB jede Menschensccle ihni 
zugehort. Also gill die Welt- und Lebensverneinung 'nun-. 
me hr fiir den Menschen als sole lien. 

Darum wird in den Upanishad’s das Eeben*. des Asketen 
als das allein binngem aBc gcpricscn ./ 1 Ausfu lirlich c Anlci- 
* tunj pm. wienie Konzentricrung des Geistes auf das tlber- 
sinnliche zu iiben Einggrofle Roller bei 

dicseni Sich-Versenl Jen ^pielt c!as WieMer boTep des heiligen 
Lautes Om. Das Ziel dieser Yoga-Gbung ist die Ekstase, 
das physische Erleben des Eins-Seins mit dem reinen Sein. 

Die brahmanisclie Lehre ist namlieh - was man nic auBer 


aclit lassen darf - nicht so zu verstehem daB das Eins-Sein 
mit dem Brahman sich aus einem y erstand es maBige n Gbcr- 
legen ergeben kdiuie. Zwar lauten manclie Stellen der Upa¬ 
nishad’s so, als ob dies der Fall ware. Die eigentliche Ansicht 
d er B r ail m ane n ist aber die, daB der Mensch das Eins-Sein 


mit dem Brahman nicht auf Grund einer Lcistung seines 
naturlichen Erkenntnisvermogens, sondern nur dadurch er- 
reicht, daB er in der Ekstase aus der Sinnenwelt heraustritt 
und die Wirklichkeit des reinen Seins zu erfahren bekomrrit. 


1 Der Ausdruck „Yogiri‘“ konimt erst in jiingeren Upanishad's 
vor. Tm Rig-Veda (X, 136) wird der Kkstatiker Keain (Der Langhaarige) 
genannt. Das iilteste Wort fiir Asket ist Muni. Ks koinmt iin Hig-Veda 
mehrmals vor. Alte Ausdriieke fiir Asket sind „Sannyusin“ (Der Ent- 
sager), Srarnana (Der Sich-Abmiihende) und „Parivrujaka“ (Der Wan¬ 
derer). 
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In der brahmanisohen Lehre handelt es sich um cine 
Wahrheit, die nicht nur crkaunt, sondcrn auch erl ebt wer- 
den muB. 


* 


* 


* 


Mit Elhik hat die brahmanische Mystik nichts zu tun. 
S-e ist 'h.rcl^und^lurch iiberethisch. ^ 

he Jlrahmanen m&m es, sich emaaigeidadien, daB sich 



hts Ethisches ergibt 
t * 

der Welt kerne et 


AM 


.schen EiRensehaften bei. v Dies erlaubt ibnen, eanz in der 
inonistisehen Dcnkwcise zu yerbleibcn* Es zwingt^ sic aber 
auch, das Einswerdon mit dem un end lichen Sein als eine 
rcin^geistige Tat, ^lic^n^it^tlein Ethischen nichts zu tun hat, 
aufzujA, K ; ^ ^ ^ 
liber (lie Welt erhab en sein , will fiir die Brahnianen hei- 
Ben: iiber aliem Tun stehen, dem guten sowohl wie dem 
bosen. Dies sprechen sie offen a us. 

Fit eiuer Upanishud hciGt es: ,,Uie Gcdankcn >>lch txL Ubles« oder »Ich 
tat Gutes« iiberwindet tier Unstcrbliche bcide. Gut mid schlccht, getan 
oder nicht get an schmcrzt ihn nielit. 4 * 

Die Brahnianen der Upanishadzeit machen keinen Ver- 
sueh, der Welt- oder Lebensverneinung und der Mystik des 
Eins-Seins mit dem Brahman eine ethisclie Bedeutung zu 
geben. So nahe es lage, die Lehre, vom Tat tvam asi ins 
Ethisclie zu wenden, so tun sie esd ennoej i nicht. Da/3 dcr 
Menseii in alien Wesen sich und sich in alien Wesen zu schen 
babe, meinen sie nur so, daB er in ihnen dieselbe Weltscele. . 
anzunehmen liabe, die er in sich selbst trage. Sic forctern 
Grund solcher Verbundenheit mit ihnen 
T gjlnanin? fiir sic babe und ihnen Mitleid entgegenbringe. 
Das groBe Gebot des Nicht-Totens und Nicht-Schadigens 
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lebendiger Wesen spielt noch keine Rollc in den Upanishad’s, 
^vjenn seiner in ihnen auch schon - in ganz wenigen Stellen - 
Erw&hnung g eschieht . 1 ^ 

Wenn die Bralimanen sicli g cgen die Ticropfer aus* ore- 
chen, so tijn^ie^ies nur, weil sie sie fiir unnotig_halt**n, nicht 
weil sie gcgen solches To ten sind. 

Wohlgemerkt: die Bralimanen beliaupten nicht, dall os 
gleich sei, ob der Mcnsch Gutes oder Boses tuc. lir e Lehre 
von „Jenseits von Gut und Bose“ ist eine ganz andere als 
die der Gnostikcr und Nietzsche’s. Sie kciuicn nur ein uber 
Gut und Bose ernan^ie£ Nicht-Tun, nicht^abcr ein dcrarti- 
ges Tun. Das Recht, von Gut und Bose a bzust^cn JliatTifeueh 
M TOlgl ' jJfensch , der sicli uni dcs Eins-Werdens mit 

dem Brahman willen der Welteait|^gung uijd^ der Taten- 
losigkeit ergibt. Dieser ist von der Ver pmc^itung , Gutes zu 
tun, befreit. Aueh komnit das, was er Boses begangen, fiir 
ihn ebensowenig mehr in Betracht wic das, was er Gutes 
vollbracht hat. Das E ins-Wcrd en mit dem Brahman crreicht 
er einzig und allcin durch Erkenntnis, Weltentsagung und 


h 


die fiir Jas gewohidiche Tun und Lassen gelten- 
- r rachtan Vorsteliungen von Gut und Bose zu nal- 


Sict^penW 
Wer liinge gcjQ iioch in dem g ewdhnlichen Leben ve rbleibt . 
.liat .sich .an 

(4a r.T'j / 

den her^ebrachtcii V orstellungeg i 
ten. So finden sich in den Upanishad’s neben Ausspnichcn, 
die den iiberethischen Charakter der Lehre von dem Eins- 
av.erden^n^jd^m Brahman festlegen, solclie, die die Rechtc 
^ — Ethik wahren. Natiirlicli handeln sie vor- 

nelimUc fi von den Geboten und Verboten, die fur die noch 
i m gc wohnlichcn Leben stehenden Bralimanen und Brah- 
manenschiiler gelteii .^* . 


1 Zwei dieser Stellen finden sich in der Cha ndogya-U panishad (III, 
17 und VIII, 15). In der zweitgcnannten Stelle wird das Tdten im all- 
gcrncinen verboten, „ausgenommen an heiliger Statte“, das heiBt beim 
Opfer. 
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Dem Grahmanen ist g ebofeit, die Wahrheit zu sagcn, die 
Pfliciit der Kastc zu crfiillen, das Vedastudium zu betrei- 
ben, dafiir zu sorgen, da/3 der Faden seines Gesclilcchts nicht 
abreifle, ttbers einen Bcsitz zu waehen, dieGotter, die Manen, w 
,li„ El.um „„,1 ,l,„ Gust 

‘J-4? 

ste 





des Brail maneiilehrers und Mord eines 
gernacht. 


s Bralimanen 

qvaA -ubfl 

T.iv 6 

Mitleid und Menschenliebeliegen noch auRer halb dcs Hori- 
zontes dieser Ethik. Hingegen wird dor Wahrhaftigkeit einc 
tiro Ik; Bedeutumr beigelegt. 0 &** 

l*jVA W(X>SlA Ojd^S (*M^. 

Liberall.in der Welt yerlauft die Entvvicklung der Kthik 

V<w^ S>jt utA, - \U < A frjv*** 

i der Art , da(3 ihr^ersti^ grofie Krriin^oivjC^i^|i eye I loch- 
5l^Ulz((ne tier Wnhrliai tiirkeit isl. Nich t ^dadurelh^daB er 

rnenseJien-anerkeimt, sondern dadurch, daB er Lug&J.rug, , 
VV-> \ < .'4iSw5^j' 

und llintcr list vcrurtcilt, tut der Menseh don Schntt aus der 

niederen Ktliik in die liohere. 

V U ki 

Die Pfliciit der Wahrhaftigkcit kommt bei den Brahmanen 
iininer an ersler Stelle. ^ 


in 

iirmt- 

irgend 


In oinor Upanishad komml oin J tingling zu eincin Brahmanen, uin 
von ilim als Schuler niigcnoinmcn zu werden. Auf die Krage, ol> er wirk- 
lieh hralunaniseher Abkunft sci T gesteht er. dalJ er einer Magd Sohn 
sei, /lie ilia in ilirer Jugcnd, als sic viol in der Welt herum kam, geboren 
babe. Seinen Vater lialie sic ihm nicht zu nennen gewulit. ,.Nur oin Hrah- 
inane kuim so often spreelien“, bemerkt der I.ehrer und niinint ilm als 
Seliiiler an. 


Nielil mir. dad die Bralimanen Walirliaftigkoit lebren: sie 
bewail rcit sie aucli. Wo ihr Denken sie zu Erkenntnissen 
I’ulirt, dureh die ibre Vorurtcile und Interessen gefahrdet 
werden, liallen sie nicht inne. Sie, die es als ihr Geburts- und 
Standesprivilog anselien, init deni Ljbersiimliehen in Ver- 
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bindung zu stchcn, gelangen d^izu, die Lehre zu verkunden, 
dafi der Mensch a ls soldier dazu berufen sei. Sie, deren Amt 
das Darbringen der Opfe r hst und^d^ aus ihnen ill re Ein- 
kiinfte bezienen/setzenden wertderselben herab und be- 

_ - „ , „• war* r C(jW)tu| ( 

haupten, daiJ das Emzige, was not tue, rechtes VernaJten 
und vollige Krkcn^nis^i. ^ Uvn>4 fc 

Die ^-aijin^ieij vollbriiigen also das GroBe und so iiber- 


aus^Sehtme, a¥s Pricster durcliaus auf Wahrheit bedacht 
zusein! Die Wahrhaftigkcit bliilit als Wunderblume in der 
ilirer kallen Weltanschijuiing. Jhre- 
Ethik hat, so imz^jre^ciieml sie ist, ein‘ V vorneirne^\Veseii 
an sicK ‘ Qy\u * uJj 

Die Ehrfurcht vor der Wahrheit begre ift bei den Brali- 
manen die vor deni Recht in sicli. 


In tier Brhad-Aranyaka-Upunishad, die* zu den alteslcn gehbrt, licillt 
es: ,,f) as Re cht ist die itcrrschaft liber die Ilcrrschaft. Damni gibt es 
nichts JInheres als das Recht. Durch das Recht bemeistert der Schwa- 
cliere den Starkeren wie durch den Konig. Das Recht ist glcich init der 
Wahrheit. “ 

Neben das Gebot dcr Wahrhaftigkcit stellen die Brahma- 

^ . . J ‘•VvtL.AHjL. VVV 

nen das der Erfiillung der Kastenpflicht. Das der Kaste ept- 


nen das der Erfiillung der Kastenpflic. 

sprcchcnde Tun wird als cl was. das in der gottlichen Wcltr 
^ r Vff 

ordnung begrundet ist, angesehen. Es ist heihg und setzty 
i vtt n i t i ■ 

(ler Welt- und Lebensverneinung gewissc gehranke n. Aus 
Gehorsam gegen die Kastenpflicht verbleiben die Brahma- 
nen bis zum bcgimienden Alter in dein gewohnlichen Keben 
und irn Priesteramt, obwohl sie von Jugend auf w^en^dal^ 
das Einswerden mit dem Brahman nur in Wclt entsagung * 

] rp . i . i O' H 

und latenlosigkeit e Tlan gt wird. 

/ ^ndern die Brahjpanen von dem Tun im allgemeinen das 
V cier Ausiibu ng^fer^durch die Kaste gebotenen Tiitiglieit iyis- 
nehinen und ihm cine gewissermaBeiij (lurch dje Weltord- 
nung geforderte Not wend igkeif ^ieileg«en, erkennen sie an, 
daBjlie von ihnen verkundete Welt- und Lcbcnsvcrneinung 
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nicht ohne cin groBes Zugestandnis an die Welt- und Lebens- 


bejahung auf rechtzu erh alten und durchzufi ihren ist. 

r (* 




In den Upanishad’s findet sich aucli die Lehre y on ^ er 
Wicdergeburt (Samsara), die auch als Lehre von der Seelcn- 
wanderung (Meteuipsyehose) bezeiclmet wird. 

In welchcm Verhaltnis steht sie z ur b rahmanischen My- 
i s\ik des Eins-Scins mit der All-Seele? Gehort sie ihr von 
Uaus aus zu oder ist sie etwas fur sich, das neben sie tritt ? - 
Das letztoro ist der Fall. 

Die 1 [ymiien des Rig-Veda wissen noch niclits von einem 
Kreishuif der WiedergebuTten. In jener alien Zeit erhofft 
man fur die Abgeschiedenen, dalJ sie in die himmlische Welt 
der Goiter cingehen. Und zwnr z&hlt man hierfiir weniger 
nufihre gnlen Werke als auf die richtig und in geniigender 
Zahl voUbracbtcn Opfe/r und Zauberriten. Von dem Schick- 
saV deter, die diese Seligkeit nicht erlangen, wird nur in An- 
deutunge.n gesproehen. 

In <lcn Brahmana’s ist da von die Rede, daB die, die zur Schgkcit ein- 
. gegungen sind, im Jenseits nach cinigcr Zeit nochinals den Tod erleiden 
kdnnen. Wie soldier „\Viedertod“ vorzustellen ist, und ob sidi aus die- 
ser Vorstellung die der Wicdergeburt auf Krden ableitet, bleibt im 
Dunkcln. 

Die Wiedergeburtslehre gehort urspriinglich einem Mythus 
an, der die Wanderung der Gcstorbenen zum Reichc der 

_Seligkeit beschreibt. In diesem wird das Zu- und Abnehmen 

des Mon des daraus erkliirt, daB er die von der Erde kom- 
menden Seelen in sich aufninnnt und sie nach einiger Zeit 
j in den llimmel weitergehen laBt oder sie iin Regen wieder 
| auf die Erde herabsendet. Mit diesem Mythus verbunden 
tritt die Lehre von der Wicdergeburt in den Upanishad’s auf. 
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„Alle, die aus dieser Welt scheiden, die gehen z um Mo nde. Durcli 
ihr Lebcn fiillt sich die zunehmende Halfte; in der abnchmenden Hiilfte 
vcranlaBt er ihre Wiedergeburt. Dcr Mond ist die Pforte des Himmels. 
Wer ihm zu antworten verstelit, den laBt er an sich voriiber. Wcr ihm 
nicht zu antworten vcrmag, den sendet er, in Regen sich verwandclnd, 
im Regen zur Erde nieder; als Wurm, Molte, Fisch, Vogel, Lowe, Eber, 
Schakal (?), Tiger, Mensch oder sonst etwas wird er hier und da, je 
n ach seinem Tun und Wissen, wiedergeborcn. . .. Niimlich, wenn cincr 
zum Monde kommt, so fragt ihn dieser: Wer bist du? Darin soil er ant¬ 
worten: Du bin ich. . . . Wenn er so spricht, dann lafit ihn der Mond 
liber sich sclbst hinausgelangen." 1 

Natiirlich bcsagtc der Mythus urspriinglich, daB der Mond dcnen, die 
iiber die erforderliehen guten Werke und dnrgebrachten Opfer verfugen, 
den Weg zum Himmel freigebe. DaB er dies nur tut, wenn einer ihm aus 
der Lehre jics Tat tvam asi schlagfertig zu antworten weiB, gehort dcr 
Fassu ng an, die di e Brah manen dein Mythus gebcn, um ihn ihrer Lehre 
von dem Eins-Sein mit dem Brahman durch die hochste Erkenntnia 
einzugliedem. 

Nach dem urspriinglichen Mythus gelangen auch nicht allc Abgestor- 
benen, sondern nur die, die zur q\vigen Seligkeit oder zur Wiedergeburt 
in Menschenexistenz bestimmt sind, zum Monde. Dies ist aus zwei Upani- 
shadstellen zu entnehmen. 2 Die Menschen, die zu Tieren werden sollen, 
erleben dies nach ihrem Tode ohne weiteres oder — die Texte lassen dies 
im unklaren - nach einem Aufenthalt an einem O rt dcr S trafe. Der 
Mond ist urspriinglich nur als eiu Ort der Freudc gcdacht. 

* * 

* 

Etwas Brakmanisches hat die Lehre von dcr Wiedergeburt 
insofern an sich, als sie anninnnt, daB die Seelen der Men¬ 
schen, der Tiere und der Pflanzen gleicher Art sind. Sie hat 
sich also unter dem EinfluB der nock im Werden hegriffenen 
brahmanischen Lehre ausgebildet. 


1 Kausitaki-Upanishad I. Von dem Aufenthalt der Seelen auf dem 
Monde handcln noch Brha d-Aranyaka-Upanishad VI, 2 und Chandogya- 
Upanishad V, 10. 

a Brhad-Aranyaka-Upanishad VI, 2 und Ckandogya-Upanishad V, 10. 
Schweitzer, Weltanschauung 3 
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W\-»K T4^(v«a l 

Qhwohl sio die Vorstcllung von der P.leichartiffkcit allcs 

j Seelischen init der l.ralimamsghen Lel^ejgemein^hqt^ljefin-^ 
det sic sich doch niclit — was uhersehen zu wcrdcn pnegt. — 
in Obcreinstimmung mil der brahmanischeu Mystik des Eins- 
Seins der Einzelseolen mil der All-Scclc. Das Verhaltnis der 
Einzelseelen zu der Kbrperliclikcit sowohl als zur All-Seele ist 

in ihr cin ganz J'*L \ Tl \ w,Vvl^‘ ? C 

Der Brahmanenlehre zufolge gener^allc Einzelsee len nacli 

ihrer Existenz in der, Sjmienwelt ohne weitercs wieder in der 

ylju \*0eV) ; Y v v C ' . 

All-Seele auf. ,Jedos Aulhorrn des korperlichcn Seins kommt 

eiiiern endgulligon Zuriickkehren der betrefFonden Socle in 

die All-Seele gleieh, wie aueli jedes Enlstehen von korper- 

lichem.Sein als ein neues Ay ft re ten von Scelischem in der 

% v/'Y r< »'•*’' h ' • . 

Sinnemvell aufirelabt wird. Die Bralimanen nehmen also cin 

—-^-O- - -— 

Ernst rumen des Seelischen in die Sinncnwelt 


fortgeselzles 

ein lortwaiirendes liuckst rumen .dcsselben aus ilir an 

, - Vi (VO . V,-r T Sp«iX 

Ib^zeieiiiLeud Jiir ilire Ansielil ist das in den Upanishad s 
von dem reuer, aus deni ste 


<S mid 


Hire 

£0 branch tc Glcichnb 


u n , 

none Eunkerf in*<lie Lull fuhren und wieder in es zuriick- 
fallen. 

Der lindinumeidtdire zufolge isl jedo in der korperlichcn 
Well vorliandene Seelc also non in ilir, halt sich nur einmal 
in ih r aul und wird von selbsl, ohne dal3 hierzu irgendeine 
Hrkenntnis oder Eeistung ihrerseits erforderlieli ist, der Wie- 
dervereinigung mit der All-Seele teilhuftig. Die Seelen der 
wildri i Tiere und tier P/Ianzen kehren in derselben Weise 
in die All-Seele zuriick wie die des liralimanen, der (be tie^ste 
I^r k^nIics itzt und es in der Askesc und dem Sicli-Ye y^ 
scnimi am weitesten gebraebt hat. Es ist ja niclit so, daB 
dieser (lurch Erkenntnis, Askesc und Sich-Yersenken das 
Eins-Soin mit der All-Seele erst^erwirW.' Er^lCatdadurcL 
nur dies voraus, daB er inn die Seligkeit, din .seiner wartet, 
weiB und sie schon in dieser Welt geniefit; iiideni er ^sein ^ 
Erdendasein in innerlicher und auBerliclier Frciheit von der 
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materiellen Welt und in einem ganz auf die All-Seele gerich- 
teten Sinnen verbringt. 

Es gibt allcrdings Upanisbadtcxte, die so lautcn, als wttrdc durch Et * 
kermtnis, Askese und Weltentsagung das^Jpijji^Sjiu iint^derAJl-Sye^ 
und die damit gegebene l.J listerblic hkei t erst erlang t . Durchsolche v<\- 
genaue Darstellung wird der eigentliohe Sinn dor Lebre a 1 **!* nicht in 
Erage gestellt. ~ , , +>. i 

^\^Die, Luhrx^ von d er Wjedergcburt hingegen geht von der 
Voraussetzung aus, daB Seelen in der Sinnen welt gefangou 
sind. Wie sic in die AU-SeeJe ziiriickkehren koimen, wirii 
also zum Problem. Sic miissen sicb ihre Erlbsung erwerben. 
Naeli der Brahmanenlelirc ist die Freilicit der Seelen von 
der Welt an sicb und in Jiatiirlichci Weise vorhanden und 
brauchl von ihnen, soweit sic soldier Erkcnntnis fiihig sind, 
liloll eingeselien und erlebt zu werden. 

Auf die Lebre von der W^<b f *rgeburt einzu^elien, bedeutet 
fur d ie Bralimanen also, illrA \;igene^ jnsic£l von Jem Ver- 
haltnis der Einzelsccle zum Kdrperliclien und zur All-Seele 
zugunsten einer andern aufzugeben und die Frciheit des Scc- 
lisclien vom Kdrperlichen, die fiir sic kein Problem ist, zu 
einem solclien werden zu lassen. 

Nocli mehr. Machcn sicb die Brahmanen den jErlbsungs- 
gedanken der Wiedcrgeburtslelirc z i r* pi gon ^ sosot i a fieri sie 
sicli damit Sellwierigkeiten, dcren sie nicht Herr werden 
konnen. Ihrer eigenen Lebre nacb miissen sie ja nicht nur 
fur die Merisehcnseele, sondern fiir alle in der Kbrperlicli- 
keit befindliehen Seelen cine Biickkebr in die All-Seele an- 
nebmen. Die Frage der Welterlosung ist fiir sie gestellt und /, 

8* 1 ' . v 

Lassen sie sicb aber auf die Wiedergeburtslehre ein, so 

konnen sie die Frage weder stcllen noch Ibsen. Die Wicder- • j 
gcburtslehr c ist eigentlieb nur rnit der Erlosung des Men- 
seben beschaftigt. Sie macht das Freiwerden von der Kor- 
perlicbkeit von einer Erkenntnis und einem Verhalten ab- 


3 1 
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htagig, ili-rcn nut tOoh.lcotwickclte 

Die W«l.,rlo™„g k«u> «« rich dWiftW^SSalK < lW 
allc in der Sinnenwelt befindlichen Seclen,_ von Existenz- 
form zu Existenzform aufsteigcnd, nach und nach in hochste 
Menschenexistenz eingelien und sicli in dieser die Fiihigkeit 
zur Riickkehr in die All-Seele erwerben. Ini Ernst ist natiir- 
licli nicht daran zu denken, das Meer des in der Sinnenwelt 
cnthultenon Seclischen so durch ein Brunnenrolir in den 
Ozean der All-Socle zuriickfliefien zu lasscn. 

GeJit der Brahmanismus auf die Wiedergeburtslebre ein^^ 
so kaimer also die seiner Mystik der All-Beseellheit notwen - 
djg ziigenSrige xaec^^er^All-Erlosung nicht mehr wirklicb 
festhalten.^ ~ 

Uin die Mrlosung der Gcsam thcit des in der Welt gefangenen Seeli- 
sehen liandelt es sieh in den gnostischen Systemen der spat-grieeliischcn^. 
Zeit. Das Wcltgeschclien wird fur sie zum groBen Drama des Ein gehcp s ) 
des Seclischen in die Materie und seiner am Knde der Zeilen crfolgendcn 1 
JtUrkkehr nun ilir. 

Solehe weltgeschichtliclie ,te L-htungswcise - die cinzige, die auf das 
Problem der We11er 1 osnnis 1 - liegt deni indischcn Dejiken 


KOcVkrhr «UH ilir. v.v?Av r j, ,.\ 

Solehe weltgeschichtliclie ,te L‘htungsweise - die cinzige, die auf das 
I Problem der Welterldsung’- liegt deni indischcn Dqaken 
| fern. Sic hat uberdies das Auftreten einer Erldserpersbnlichkeit^ziir ^or^ < L , 
auasetzun g. Dicsc Voraussetzung ist in Indien erst in der Zeit nach 
Buddha gegeben. Aus Buddha macht der Spat-Buddliismus (Mahayana- 
Buddhismus) eine Erlbserpersbnlichkeit. Von der so erreichten welt- 
geschicht lichen Betrachtungsweise aus beschaftigt er sich dann wieder 
rnit ( h*r Frage d^er Wrlterliisuiig, die in dein indischen Denken jahrhun- 
dertelanLr t^eiseitd iiciren geblieben war/ 


Nicht einmal die Erlosung des Menschen vermag die Wie- 
dergeburtslehre in befriedigender Weise begreiflicb zu ma- 
chen. Sie liiBt Menschen zur Strafe fur ihren schlecliten Wan- 
del in die Existcnz veracliteter und Loser Tiere eingehen. 
Aber wie sie sich aus dieser wieder zu einer hoheren lierauf- 
arheiten kbnnen: diese Frage bleibt bei ilir ungclost. Die 
Wiedergeburtslebre Jjefindct sicli bier mit sicli selber in Wi- 
dersprueh. Sie inufl ( lie Erlangijng der hoheren Existenzweise 
von deni ethisclien Verbalten abhiingig sein lassen. Wie aber 
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V kann sich die einmal in ein Tierdasein herabgesunkene Scele 
liethische Verdienste erwerben ? 

Eigentlich mufi die Wiedergeburtslehre die Erlosung der 
ins Tierdasein eingegangenen Seclen also fur so gut wie un- 
moglich ansehen. Diese Feststellung findet sich bei Buddha. 

* * 

* 


Die Wiedergeburtslehre beruht deimiach auf ganz ande- 
ren Yoraussetzungcn als die brahmanische Lehre der All- 
Beseeltheit und ist aucli an sich mit erheblichen Mangeln 
behaftct . Sic liiftt sich init der brahinanisclicn Mystik nicht 
vercinen. 

Wi^konYne^|lann aber di<e Brahinanen dazu, sich auf 
sie einzulfa sseri r ** 

Zunachst einmal ist sie an sich so bedeutend und besitzt 
sie cin solches Ansehen, daft sie von ihnen nicht ignoriert 
werden kann. Sodann koinmt sie ihnen darin cntgegen, daft 
sie die Gleichartigkeit der Seelen after Wesen behauptct. 
Das Entscheidcnde aber ist, daft sie in enger und lebendigcr 
Beziehung zur Etjiik^steht. ^ 

Der EtmK f gegcnub^r beSndcn sich die ^rahmanen nam- 
lich in einer schwierigen Lage. Ihre Mystik ist iiberethisch. 
Von dem Satzc, daft das Eins-Sein mit der All-Seele einzig 
in Erkenntnis, Wj^ltents^gung und Versenkung crlebt 
konnen sie nicht angcEen. Welche Bedeutung blcibt 
aber fur die Ethik iibrig ? Ihr jeglichen Wert abzuspreeften - 
geht nicht an. Da erlaubt nun die Lehre von der Wicdcr- 
geburt, der Ethik neben der iiberethischcn Mystik ihr Rccht 
werden zu lassen und sie zugleich in deren Dienst zu stellen. 

Die Ethik erhalt die Bedeutung, daft aus dem ethischen 
odernicht-ethischen Verhalten sich die hoherc oder niedercre 
Wiedergeburt ergibt und daft durch stetige Obung des Gu- 


wird. 

dann 
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ten zuletzt di^tojchste^Exist^zweise crlangt wird, in der 
der Mensch d^s'Erie trusses tics Funs-Scins mit der All-Seele 


fahi « iht * vv ; ^W UM/ 

Der urspriinglichen, volkstiimlichen Wiedergeburtslehre 

nach erlangt dor Men.sell (lurch geniigeiul gute Werke die 
i . i- f Hi WvV 

liimmlische Sehgkeit. Keichen sie nicht aus, so wird er noch - j 

main als Menseh geboren. IJberwiegt das Bose, das er be- 

* . . rB1 . - . i A v/' 

gangen, so kehrt er in I ien*xistenz wiener. In der U ing est at- ^ 
lung, die diese Lohre (lurch die Brahmanen erfiilirt, wird 
die Bedeulung des Elhischcn dahin bcschrankt, dab durch 
gute Werke nie die Seligkeit, sondern nur cine bessere Wie- 
dergeburl erworben werden kann. 

Die Wiedergeburtslehre erlaubt den Brahmanen aber nicht 
nur, den iiberethischen (lharakter ihrer Mystik und zugleich 
das Ansehen der Ethik zu wahren, somlern sie ermbglicht 
es ihnen noeh, sich auf gule theon*tischc Art mit der Tat- 
sache abzufinden, dab die ineisten Menschen ilir Leben noch 
in Welt- und Lebensbejahung zubringen. Sie erklaren sich 
di(*s damit, dab sie noch nicht der letzten \\ iedergeburt, die 
zur Erkcnntnis des wahren Weges der Erlosung befaliigt, 
teilhaftig geworden sind. Auf Grund der Wiedergeburtslehre 
diirfen sie auch annehmen, dab die Angehorigen der niede- 
ren Kasten einmal dazu gelangen, in den hdheren w ieder- 
geboren und damit der Erlosung fahig zu werden. 

So erlaubt die Wiedergeburtslehre den Brahmanen die . 

n iri • i , • f yT nftt 

Duron tunning emer relalivistisehen Betrac hiungswe isc . Sie 

kotinen als hiiehste, esoterisehe Wahrheit eine iiber Gut und 

Bose erhabene Welt- und Lebensverneinung verkunden und 

daneben eine niederere, exoterisehe gelten lassen, die der 


-vurn&yd der Welt- und Lebensbejahung ihre Bechtc liibt. 

l Die Vorleile, die er von der Wiedergeburtslehre hat, be- 
zahlt der Brahmanismus aber teuer. Wolil macht er sie sich 


dienstbar. Zugleich aber nimmt er mit ihr ein fremdes Ele¬ 
ment in sich auf und wird dadurcli etwas anderes, als er an 
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sich ist. In der Zeit der Upanishad’s ist das brahmanisclie 
Dcnken nur mit der Frage des Erlebnisses dcs Eins-Seins 
init der All-Seele beschaftigt. Spiitcr tritt die der Erlosung 
von deni Kreislauf der Wiedergeburten zu ihr liinzu und 
iiberragt und beschattet sie. Jahrhunde^elang .wjrd nun das 
indische Denken von der Angst des Verbleibeng^im Krcis- 
lauf der Wiedergeburten behcrrscht, von der die urspriing- 
liche brahmanisclie Lelire niclits wubte.) ^ 

* * 

* 

Die Lehre der Upanishad’s isl .also nielit elwas Einheit- 
liclies und in sich Abgesclilossenes, sondern elwas Unein- 
heitliclies und Unfertiges. Sie cut halt cine Keilie von Pro- 
blemen in sich, die deni Denken der folgenden Jalirhunderte 
viel zu scliaffcn maclien. Einige derselben gehdren derbrali- 
inanisehenLehre als soldier an; andere gehen auf die Sohwie- 
rigkeiten zuriick, die brahmanisclie Lehre und die Wieder- 
geburtslehre miteinander zu vereinigen; wieder andere er- 
geben sich aus den Forderungen, die die Well- und Lebens- 
bejahung und die Etliik gegen die Welt- und Lebensvernei- 
nung geltend maclien. 

Erstes Problem . - Was ist eigentlich unter dem Brahman 
zu verstehen ? 

Wie alle Mystik hat es aucli die brahmanisclie mit der 
Frage zu tun, ob das hochste und reine Sein, dem der Mensch 
sich seinem waliren Selbst nacli zugehorig fiihlt, als ein un- 
personliclies, qualitatsloses Absolutes oder irgendwie als 
hochstes geistiges Wesen zu denken ist/ Aber diesc Frage 
wird in den Upanishad’s nielit gestellt und nicht entscliieden. 

Die eigentliclie Meinung der Brahmanen der Upanishad- 
zeit geht dahin, dab das Brahman als das cjualitatslose, un- 
personliclie Absolute vorzustellen sci. Die einzige Aussage, 
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die man von ihm machcn kairn, lautct, nach einem Worte 
Yajnavalkya’s in der alten Brhad-Aranyaka-Upanishad 
„Neti, neti“ (Nicht, nicht). Man weib von ihm nur, dab es 
niclits von dern ernpirischen Sein an sich hat. 

Bei Samkara, clem groDen Scholastiker dcs Brahinanismus (9. Jahr- 
hundert n. Chr.), findet sich die Krzahlung von der Belehrung liber das 
Brahman, die der wei.se Buhva einem Wibbegierigeg erteilte. Als dieser 
seine Frage an ibn rich tele, scliwicg er. Als er sie ein zweites und ein 
dritles Mai wiederholt hatte, spraeh er endlich zu ihm: ,Jchlehre es 
dirli ja, du a her verstehst es nicht: dieser Xtrnan ist stille.“ 

Neben Stellen, die von dem Brahman als dein qualitiits- 
losen Absoluten handeln, linden sich in den Upanishad’s 
auch solche, die sich viel unbefangener ausdriicken und von 
ihm als einem lioclisten geistigen Wesen reden, das alle Voll- 
kommenheitcn in sicli vercinigt. 

Es kommt vor, dab es als die Urkraft, die allein Sein 
iiinewohnt und alles Sein erhiilt, vorgestellt wird. Die Brah- 
mancn liaben ja begonnen, sich mit dem Geheimnis des Le- 
bens, das in der Natur ist, zu besehiiftigen. Sie erkliiren das 
Entstehen der Pflanzc aus dem Samenkern (lurch die An- 
nail me, dab das eigentliclie Wesen der Pflanzc in ihm als 
gestallende Seele vorhanden sei. Aber sie kommen in der 
Naturbetrachtung nicht iilx^r die Anfange hinaus. Darum ist 
ihre Lehre der All-Beseeltheit ctwas viel Unlebendigeres als 
die der Benaissance, ohwohl sie hie uml da an sieanklingt. 
Die Vorstellung der Kraft ist bei ihnen nocli nicht ausgebil- 
det. Dadurch ist die Entwicklung der Lehre von der All- 
Beseelt licit gehemmt. 

In den Upanishad’s linden sich auch Stellen, in dencn die 
All-Seele als das hbchsle gottliche Wesen aufgefabt wird. Eine 
derselben lautct: ,,Der einzige Gott ist in alien Wesen ver- 
borgen, durehdringt alles und wohnt als Seelein alien Wesen.“ 

Es gibt in der Upanishadzeit also auch Brahmangnsqhulen, 
die niclits dabei linden, der All-Seele Personlichkeitbeizulegen. 
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Diese Schwankungen, in der Vorstellung des Brahman legt 
sich Samkar a. der Brahmanen-Scholastikcr des 9. Jahrliun- 
derts n. Chr., dann so zurecht, daB er in den Upanishad’s 
z wei voneinandcr unterscliiedcne Lehren annimmt. Die cine 
vertrete die csotcrisc he Wahrheit vom Brahman, indem sie 
es als das unpersonliche, unerkennbare, qualitiitslose Abso¬ 
lute auffasse; die andere verkiinde die exoterische und er- 
laube denen, die der hochsten Erkenntnis nicht fShig seien, 
das Brahman als den all-einen Gott zu vereliren, der in ver- 
schiedenen Gottheiten in Erscheinung trete. 

Natiirlich denkcn die Brahmanen der Upanishadzeit nicht 
daran, zwisclien einer esoterischen und einer exotcrisclien 
Lelire vom Brahman zu unterscheiden. Sie verkiinden nur 
eine. Daft sie nicht cinhcitlich ist, macht ilinen nichts aus. 

Der monotheistische Hinduismus wiederum hehauptet, 
daB die Upanishad’s das Brahman iiberall als personlichen 
Gott auffafiten, und daB die Stellen, die fiir die Nicht-Per- 
sonlichkeit angefiihrt werden konneb, den andern entspre- 
chend auszulegen seien. 

Die tiefsten Denker der Upanishad’s versagen es sich, die 
der religiosen (Jherlieferung entstammende Gottesvorstel- 
lung auf den Urgrund des Seins anzuwendcn. Aber das spa- 
tere indisclie Denken ist mit der Frage, ob und inwieweit 
dies moglich sei, ehensowenig melir beschaftigt wie das euro- 
paische. Es sielit das Deus sive Natura als etwas Selbstver- 
standlichcs an. 


* 


* 


* 


Zweites Problem. - In welchem Verhaltnis steht die All- 
S eele zur Sinnenw elt ? Warum tritt das reine Scin in einer 
Sinnenwelt in Erscheinung und welche Wirklichkeit kommt 
diescr zu? 
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Gauz allgemein ist <lie Meinung der Upanishad’s die, daB 
die All-Seele von der Sinnenwelt wie von einer Hiille um- 
gcben sei. Sir l>edarf derselben aber nicht. Iin Gegenteil: 
sie bat sie wie etwas Fremdes urn sich. Die Sinnenwelt ist 
el was Sinnloses. Mit aller Gewalt hat sich die Einzclseele 
von der Betorung frei zu machen, als hattc sie etwas in ihr 
zu tun und von ihr zu erhofFen. 

Die Sinncnw r clt nehrnen die aileron Upanishad’s als etwas 
gegebenes Wirkliches bin. 

Tn dem Matte wie das bralmianisehe Denken aber mit 
seiner fundament alen Krkenntnis, dab alles was ist, aus der 
All-Seele hervorgegangen ist, ernst maclit, mulJ es daliin 
koiumcn, die Sinnenwelt nur als eine Erscheinung der 
All-Seele aufzufassen. Lt es einmal auf diesem Wege, 
so kann es nicht anders, als ihn zu Fnde zu gehen und 
die Sinnenwelt nur als Sehein anzusehen. Dies tut es 
in spiiteren llpanishacTs tatsachlich. In diesen wird der 
Grundsatz, datt die All-Seele die einzige Realitat sei und 
es keine amlere neben ihr geben bonne, folgeriehtig durch- 
gcfiihrt. Man nennt dies die Lehre von dor l\iclit-Zweiheit 
(Advaita). 

Fs ldeibt nun nichts anderes iibrig, als die Sinnenwelt 
als ein Zauberspiel (Maya; Mayin bedeutet Zauberev) auf¬ 
zufassen, das sich die All-Seele selber vorfiilirt. Die Kinzel- 
seele ist in dieses Zauberspiel hineingebannt. Durch Besin- 
nung auf sich selber muB sie fahig werden, den Trug zu 
durchsehauen. Daraufliin gibt sie es auf, sich an dem Spiele 
zu beteiligen. Sie verharrt in Rube und genietft ihr Kins-Sein 
mit der All-Seele, bis, mit dem Tode, das Zauberspiel fur 
sie zu bestchen aufhort. 

Die Brahinanen bleiben also nicht bei der einfaclien Fest- 
stellung der Unerkliirbarkeit der Well stehen. Sie unter- 
nehmen cine der Welt- und Lebensverneinung entsprechende 
Deutung derselben. Dabei gelangen sie dazu, nicht nur ihre 
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Sinnlosigkeit, sondern auch noch ilire Nicht-Wirklichkeit zu 
beliauptcn. 

Mit ihrer iibercthischcn Mystik des Eins-Seins mit der All- 
Seele stimmt diese Welterklarung ausgezeiclinet zusammen. 
Aber Ethik laBt sich mit ihr nicht vereinen. Durch die Be- 
hauptung, dalJ die Welt sinulos sei, wird zuiuiehst die Ethik 
der Tat betroffen. Ethisches Wirken kann sich der Menscli 
in einer sinnlosen Welt nicht vornehmen. Sein Etliiscb-Sein 
hat sich in ihr darauf zu bcschrankcn, sich von ihr rein zu 
erlialten. 

Wird aber noch dazu die Wirklichkeit der Welt verneint, 
so hort die Ethik uberhaupt auf, cine Bedeutung zu haben. 
Das einzige, was der Menscli dann noch zu tun hat, ist ja 
dies, den Trug, als giibe es cine Sinnenwelt, zu durchschaucn. 

Die Maya-Lehre ergibt sich folgcriclitig aus den theoreti- 
schen Voraussetzungen der brahmaniselien Anschauung voin 
Sein. Ilir zu entgehen ist den Brahmanen nicht moglich. 
Aber indern sie sich zu ihr bekennen, crklaren sie sich aulh^r- 
stande, auch das wenige, was sic an Ethik fordern, zu recht- 
fertigen. 

Drittes Problem. - Wie entstehen aus der All-Seele indi- 
viduelle Seelen und wie gehen sie wieder in ihr auf? Auf 
diese Fragc lassen sich die Brahmanen der altcren Zcit nicht 
weiter ein. Sie belielfen sich mit Bildern und vergleichen 
die Einzelseelen mit den gliihenden Funken, die aus dem 
Feuer emporsteigen und wieder in es zuriickfallen, und mit 
Spie gelungen, die von dem Monde in den Gcwiissern ent- 
stehen. 

Nun konnte die brahmanische Mystik das Entstehen der 
Einzelseelen aus der All-Seele und ihr Wiederaufgehen in 
ihr allenfalls noch unerklart lassen. Aiier die Wiedergeburts- 
lehre vermag dies nicht. Sic legt ja der Einzelseele cine viel 
ausgepragtere Individualitat bei, als die brahmanische My¬ 
stik es tut. Ihr zufolge erlebt die Seele etwas in der Welt. 
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Sic hat die Folgen der in der Sinnenwelt von dem Menschen 
getancn Werkc zu tragon. Nach der reinen Brahmanenlehre 
vcrbalt sic sich in ihr blofl zuschauend und bleibt unberiihrt 
von ihr. 

Dio Wiedergeburtslehre bedarf der Annahme, daB die 
Einzelscelen aus oiner All-Secle hervorgegangen sind und 
wiodor in sie zuriickkehren, in koiner Wcise. Ja, sie kann 
gar nichts mit ihr anfangen. Das Natiirlichstc fiir sie ist, 
cinfach von dor Tatsache auszugchen, daB in einer woiter 
nieht orklarbaren Weisc von Ewigkeit her eine ins Unend- 
liche gehende Zahl von ewigen Einzelscelen (die das Geistige 
der Welt ausmachen) vorhanden sind, denen gesetzt ist, ein 
sieh fort und fort erneuerndcs Dasein in der Sinnenwelt zu 
fiihren, bis es ihnen sehlieBlicli gelingt, sich von ihr frei zu 
maehen. 

llnd warum das Freiwerden von dem Kreislauf der Wie- 
dergeburten einer Riickkehr der Seele in die All-Seele gleich- 
setzen ? Die Wiedergoburtslelire hat gar kein Interesse daran, 
das IJnerklarliche zu bebaupten, dal3 die Einzelseele zuguter- 
letzt ihre Iiulividualitat verliere. Ihr geniigt, die Tatsache 
festzustellen, daB sie auf Grund der erlangten Freiheit im 
Zustande <ier ewigen Seligkeit ist. 

Das Denken, das wirklich auf die Wiedergeburtslehre ein- 
geht, hat also, so merkwiirdig dies zunachst scheint, Schwie- 
rigkeiten, bei der bralnnanischen Yorstellung des Hervor- 
gehens der Einzelscelen aus der All-Seele und ihrer Riick- 
kelir in sie zu verbleiben. 


Viertes Problem. - Wclchc Yerbindung gebt die Einzelseele 
rnit der Leiblichkeit ein? 

Nach der ei gent lichen brahmanischcn Lehre wird die Seele 
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v on der Lei&li chkeit, die ihr voriibergehend zugehflrt, nicht 
beriihrt, gleichviel ob dieser irgendeine Wirklichkeit bei- 
gelegt oder ob sie nur fiir Schein gehalten wird. Durch diese 
Annahmc wird aber die Geltung der E thik in Frage gest ellt. 
Darum kann die Wiedergeburtslehre sie nicht iibcrnchinen. 
Sp ielt das etliische Verhalten in dem Freiwerden von dem 
Kreislaufe der Wicdergeburten irgendeine Rolle, so muB die 
Seele irgendwie an der Leiblichkeit teilhaben und von dem, 
was der Mensch erlebt und tut, betroffen werden. 

Die Wiedergeburtslehre kann sicli also auf die Beliaup- 
tung der Nicht-Wirklichkeit der Welt in keiner Weise ein- 
lassen, sondern mu!3 an ilirer Realitat festhalten. Weiter 
aber - und hier fangt die Scliwierigkeit erst richtig an - muB 
sie noch begreiflich machen, wie das Seelischc und das Kor- 
perliche unter der Annahme, daB sie ihrer Art nach gar 
nichts miteinandcr gemein haben, iiberhaupt in Beziehung 
zueinander stehen konnen. Die Wiedergeburtslehre hat es 
mit derselbcn Frage zu tun, die dann spiiter in Europa die 
von Descartes’ Definitionen beherrschte Philosophic beschaf- 
tigt. Fiir diese handelt es sich darum, zu erkliiren, wie bei 
den lebendigen Wesen der Korper Anregungen von der Seele 
empfangen und verwirklichen kann. D ie Wie d erge burtslehre 
muB dartun, wie dem korperlichen Tun EinfluB auf das 
Schicksal der Seele zukommt. 

♦ * 

* 

Fiinftes Problem. — Die Brahmanen erkennen der Ethik 
nur die Bedeutung zu, daB (lurch die guten oder bosen Taten 
die Art der Wiedergeburt bestimmt wird. Das Freikommen 
aus dem Kreislauf der Wicdergeburten soil durch sie also 
nur vorbereitet werden. Zu erlangen sei es einzig durch 
hochste Erkenntnis, Weltentsagung und Sich-Versenken. 
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Kami die Ethik sich mm wirklich mit dieser von den 
Brahmanen — gegen die religiose Uberlieferung und das na* 
turlichc Empfinden — dekretierten Beschrankung ihrer Be- 
deulung zufrieden geben ? Mub sic in cinem Denken, das 
sieli in eindrjnglieher Weise rnit der brage des Freiwerdens 
von der Wiedergeburt al)gil>t, nielit eine grobere Rolle fiir 
sich verlangen? 

* * 

* 


Sechstfs Problem. - Die Brahmanen mac lien der Well- und 
Lebensbejahung das grobe Zugestandnis, da/3 sie die Er- 
l’iillung der (lurch die Kaslc gegebeneu Berufsobliegenheiten 
uls eij i Tun hoherer Ordnung anselini. das in gewissen Gren- 
zen seine Berechtigung der Welt- und Lebensverneinung 
gegeniiher behauptot. Fiir sich bringen sie beide so mitein- 
ander in Kinklang, dab sie die ersle Ilalfte ihres Daseins als 
Priester wirken und die zweite in Wellentsagung verleben. 

Nun liat aber die Well- und Lebensverneinung aufgehort, 
nur Saehe dor Braiunanen und der Vogin’s zu sein. Seit der 
Knlstclning einer wirklieJien Weltanschauung der Welt- und 
Lebensverneinung in der Upanishadzeit ergeht die AufTorde- 
rung, in huckster Erkenntnis, Wellentsagung und Versen- 
kung sich um das Krlebnis des Eins-Seins mit dem Brahman 
zu hemuhen, an die Angehbrigen der Kaste der Krieger und 
die der Aekerbau- und Gewerbetreibciulen ebensoguL win an 
die Brahmanen. Sie leisten ihr Folge, indent sie sich in Scha- 
ren dem monchischen Leben ergeben. Welche Berechtigung 
aber wird nun bei ihiu*n dem Tun, das der Erfullung der 
Kastenohliegenheilen gewidmet ist, neben der Welt- und 
Lebensverneinung zugeslanden ? 

Eige ntlicit hat to eine Regelung in der Art getrofTen wer- 
den sullen, dab die Krieger und Ackerbau- und Gewerbe- 
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treibenden den ers tcn Teil ihres Lebens in ihrcm Berufe und 
den letztcn in Weltentsagung verbracht batten. Sic erfolgt 
jedoch nicht. Die Nicht-Brabmanen nebmen sicb d«is Reoht, 
von Jugend an ein Leben in Weltentsagung zu fiibren. 1 Aber 
die Idee, daB die Erfiillung der mit dcr Kastenzugehorigkeil 
gegebcnen Obliegenheiten ein Tun holierer Ordnung bedeu- 
tet, das mil der Welt- und Lebensverneinung in Weltbewerb 
treten kann, crbiilt sicb. Und eines Tages setzt sie sieli dann 
in der Weise durcli, daB dcm 'fun liolierer Ordnung nicbt 
nur Berccbtigung fur einen Teil der Dauer des Menscben- 
lebens zuerkannt u ird. sondern daB es der Welt- und Lebens¬ 
verneinung glcicligeslellt. ja liber sie erhobcn wird. Dies er- 
eignet sieli in deni kiibnen Denken, das in der BJiagavad- 
Glta zu Worte komint. 


* * 

* 

Diese in der Leliro der Upanisbad’s gegebenen Problems 
muB man sieli vergegenwartigen, wenn man das, was in den 
auf die Upanisbadzeit folgenden Jabrbunderten vor sicb 
geht, begreilen will. Wie ratios stelit man bciiu erslen Be- 
kanntwerden mit dem indiscben Denken der Tatsaclie gegen- 
iiber, daB neben der bralimaniscbeii Lebre das Samkbya- 
System, der Jinismus und der Buddliismus aufkommen! Yon 
Kleinigkeilen abgeseben, vertreten sic ja dieselbe Welt- und 
Lebensverneinung wic jene. Wie jcnc baltcn sie den Mcn- 
schen dazu an, daB cr in Ukungcn dcs Sich-Yerscnkens dcs 
Erlebnisscs dcr ckstatiscben Weltentrucktbcit tcilhaftig zu 
werden suche. Was fur cine Dascinsberecbtigung haben sie 
aber dann neben ihr ? Wie konnen sie neben ihr entsteben 
und besteben ? 


1 Aucli bei den Brahmancn kain dies vor. 
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Die Erklarung des Ratsels ist die, daB diese neuen Lehren 
zwar die Fassadc der Welt- und Lebensvemeinung stehen 
lassen, hinter ihr aber einen volligen Umbau des Gebaudes 
vomchmcn. Sie begriinden die Welt-und Lebensvemeinung 
nicht melir aus der Idee des Eins-Scins der Einzelseele mit 
der All-Seele sondem aus der des Freiwerdens von dem Kreis- 
lauf der Wiedergeburten. 

Das Samkhya-System, der Jinisnius und der Buddbismus 
zielien die Judge rung aus der theoretischen Unvereinbarkeit 
der Wiedergeburtslehre mit der brabmaniscben Mystik. Sie 
geben die Ictztere auf. Als cinzigc Aufgabe siellen sie sicb 
die, das Warum und das Wie des Krcislaufs der Wieder- 
geburlen zu versteben und darzutun, warum und wie Welt- 
und Lebensvemeinung ibn zuin Auflioren bringen kann. 

Aber nur fur einige Zeit verrnag dieses nicht-mystische, 
einzig mit der Frage des Freiwerdens von der Wiedergeburt 
beschaftigte Denken sicli gegen das mystisclie durchzuset- 
zen. Spiiter verliert es naeh und nacli wieder an Boden. Die 
Mystik des Kins-'Werdens mit demUrgrunde des Seins bebiilt 
<Ien Sieg, weil sie etwas groBartig Einfaclies ist, tiefste Walir- 
iieit in sicli triigt und, was von groBer Bedeutung ist, in den 
stetig an Anselien gewimienden heiligen Schriften entlialten 
ist. So erkliirt sicb, daB mit der Zeit die Samkliya-Lekre vom 
Braiutianismus absorbiert wird, der Jinismus die groBe Be- 
deulung, die er batte, einbuBt und der Buddhismus in In- 
dien gar zu bestelien aufbort. 

Und in dieser sicli liber JaJirliundcrte erstreckenden Ent- 
wieklung des indisclien Denkens ereignct sicb noch jencs 
andere, daB die Elliik iiiuner groBere Geltung erlangt und 
daB die Well- und Lebensbejakung der Welt- und Lebens- 
verneinung immer groBere Zugestandnissc abnotigt. 




IV 

DIE SAMKHYA-LEHRE 


Die Samkhya-Lehre unternimmt es, das Verhiiltnis der 
Seele flir Sinnenwelt so zu ergriinden, dali ihr Gefangensein 
in ihr und ihr Freikommen von ihr begreiflich wird. 

S amkh ya bedeutet Aufziihlung. IlirenNamen hat dieLehrc 
dahcr, daU Aufzahlungen in ihr einc grofie Rolle spielcn. So 
zum Beispiel laCt sie die Matcrie aus 24 stofflichen Elcmen- 
ten bestelien. 

Entstanden ist die Samkhya-Lehre in Brahmanenkrcisen. Es null) 
also in der Upanishadzeit Brahmanenschuleu gegeben liaben, die mehr 
mit deni Problem der Wiedcrgeburt und des I reiwerdens von ihr uls 
mit dcr Lehre vom Brahman besehiiftigt v>aren. Nur so ist erklarlieh, 
dab in Brahinancnkreisen zwei so ganz versehiedene Gcdankengebilde 
sieh nebeneinandcr entwiekeln konnteu. Niclit unindglich ist, dab die An- 
fiinge der Samkhya-Lehre weiter zuriickreiclien als die der Mystik des 
Eins-Seins mit dein Brahman. Ihr Aufkomincn ist besser begreiflich 
unter der Voraussetzung, dab die letzterc noch niclit vollig zur Aus- 
bildung gelangt war oder noch keinc Verbreitung gefundeti hatte. 

Elcmentc der Samkhya-Lehre finden sich in den (Jpanishad’s. Urn 
550 v. Chr. ist sie in den Iluuptlinien wohl schon festgelegt. Systema- 
tisch ausgearbeitet findet sie sieh in der Samkhyakarik a, einem den 
ersten Jahrliunderten n. Chr. angehbrigen Texte. 

Die Samkhya-Lehre gibt den brahmanischcn Monismus 
auf und wendet sich einer dualistischen Belrachtungsweise 
zu. Von Ewigkeit her, so nimmt sie an, gibt cs Seelisches und 
Materielles fur sich. Dadurch, dali beide zueinander in Be- 
ziehung treten und sich wieder voneinander Ibsen, entsteht 
das Weltgeschelien. Der Grundgedanke des Systems ist also 
dem der orientalisch-griechischc n Gnosis verwandt. 

Der Samkhya-Lehre zufolge existieren also von Ewigkeit 
her immaterielle Einzclscclen (Purusa ’s) in unendlicher Zalil. 
Purusa bedeutet urspriinglich Mensch. Was bewegt diese 
immateriellen Einzelseelen nun, init der Materie (Prakrti) 

Schweitzer, Weltanschauung 4 
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in Verbindung zu treten ? In (liescr Form stcllt sieh fiir die 
Samkliya-Lebre die allgerneine und unbeantwortbare Frage, 
aus welchem Grande das reine Sein in einer Sinnenwelt in 
Erscbeinung tritt. 

Die grieehiscli-orientalische Mystik niniint an, daO das 
Seelische sicli durch einen diinkejn Drang zur Materie hin- 
gezogen fiilile und diesem erliege. Die Erklarung der Sam- 
khya-Lchre ist eine andere. Thr zufolge ist es den Seelen in 
einer vveiter nicht begriindbaren und begreifbaren Weise be- 
stiinmt, mil der Malerie Verbindung einzugeben, damit sie 
sieh duroll dieses Krlebnis ilirer an sieh bestehenden volligen 
Freiludt von ilir bewubt vverden. So bedarf aucli bei Hegel 
der Geist der maleriellen Well, um in ibr zuin vollsten Ik- 
wublsein seiner selbsl zu gelangen. Wahreml er bei ill in aber 
auf diese Wcdse vollige Erkennlnis seines Wesens erreiebt, 
wird er naeli <I<*r Samkliya-Lebre nur seiner Freiheit von 
der Materie gewilk 

Damit <Ii<^ immaleritdlen Seelen mit ibr Verbindung cin- 
gehen konnen, mill] die Materie aus dent /ustand der Ruin; 
und d er Llnsiehtbnrkeil, in dem sie sicli urspriinglicb be- 
Iindt‘l, beraustreten und sicli entfallen. Der Samkliya-Lebre 
zufolge besleht die Materie nicht nur aus grobstolFlichen, 
sicblbaren, sondern aucdi aus feinstolfliclien, unsiebtbaren 
iOlemenlen. Die feiiislolfliclie Materie lalit die grobslolflicbe 
aus sieh bervorgeben und kann sie wieder in sicli zuriick- 
nebmen. Die psyeliiscbe Seele des Menschen, dureb die er 
erhennl, denkl und w ill, geliort ganz der unsiebtbaren, fein- 
sten Malerie an. Neben der feinstolTlichen Seele besitzt der 
Menseli dann nocb die immaterielle. Aber diese ist an seincm 
Leben gar nicht wirklich beleiligt. 

Der Sainkbya-Lebre zufolge ist die Materie ilirem Wesen 
naclt nicbl uuvollkommen und scblecbt, sondern sie triigt 
sowohl die Moglicbkeil des Guten und Vollkommenen als 
aucli die des Unvollkommcnen und Nicbt-Guten in sieh. 
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Es sind in ihr dr ei Bestandtcilg, drei Strahncn ( Guna’ s) in 
einem Geflecht vergleiclibar, vorhanden. 

Der erste Gun a (das Sattva) ist das LichtvoIIe, Gate und 
Ruhcnde; der zweitc (das Rajas) das Bewegte und das Tii- 
tigkeitsverlangen; der dritte (das Tarnas) die Finsternis und 
die Betorung, aus denen das Ubel und das Leiden kommen. 

* * 

* 

Die Samkhya-Lehre laBt die Welt also aus zahllosen Ma- 
terien-Einheiten und Seelen-Einhciten besteben, die mit- 
einander verbunden sind. In Vielem beriilirt siedi ibre An- 
schauung rnit der Leibniz’sclicn Monadenlehre. 

Die iinmaterielle Seele vereinigt sicli init einer feinstofF- 
l icben, psy chischen. Die letztere ist als ein atherischer, un- 
sichtbarer und unverganglicher Leib gedaclit. Die Samkhya- 
Lehrc behauptet ja die Ewigkeit der Materie. Wenn der 
Mensch stirbt, vergeht nur sein grob-materieller Leib. Sein 
unvergangliches psychisclies Ieb, der athcrische Leib, bleibt 
init der imrnateriellen Seele vereint und geht mit ihrfort und 
fort in ncue Wiedergeburt ein. 

Das unsterbliehe psychiscbe Icli, das als Linga (das Wort 
bedeutet Merkmal) bezeichnet wird, ist dor T rager de s Kar- 
xnan. 

Die Lelire vom Karman, das licifit von der Tat, ist in der 
Wiedergeburtslehre cntbalten, insofern als dieser zufolge die 
niedere oder bobere Wiedergeburt von der Tat-Vergangen- 
heit des Menscben abhangt. In kiirzester Eassung wird 
sie in einer Upanisbad in deni Satze ausgesproeben: 
,,Welcbe Tat der Mensch tut, zu solchem Dasein ge- 
langt er.“ 

Die inunatcrielle Seele hat keinen Teil an den Erlebnis^cn 
der psychischcn Seele und ihrem Karman. Wohl muB sie sie 
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(lurch die aufeinanderfolgenden Existenzen begleiten, aber 
als bloBer Zuschauer. Damit das Verbunden-Sein beider auf- 
hore, ist erforderlich, daB die psychische Seele zur Erkennt- 
nis gelange, daB die iinmaterielle von ihr und der Materic 
frei ist. Dessen wird sie aber nur dadurch fahig, daB sie sich 
selber von allein dunkeln und niedcren Begehren, das in der 
Materie ist, loslost, sich ganz durch das Reine und Licht- 
volle der Materic - das Sattva - beherrschen laBt und so 
zur Ruhe komint. Dieses Ziel wird durch Yoga-Ubung er- 
reicht. Askese und Sich-Versenken spielen in der Samkhya- 
Lehre cine ebenso groBe Rollc wie in der Mystik des Eins- 
Werdens init dem Brahman. 

Es ist also die psychische Seele, nicht - wie es die Logik 
der Sarnkhya-Lehre eigontlich verlangen wiirde - die im- 
materielle, die sich des ahsolutcn Wesensunterschieds zwi- 
sclien dem Nicht-Materiellen und deni Materiellen bewuBt 
wird. Aber das Vorhandensein dieser Erkenntnis wirkt sich 
an der immateriellen Seele aus. AufGrund derselben nimmt 
namlich die Verbindung, die die iinmaterielle Seele und die 
Materie initeinander eingegangen sind, ein Ende. Die im- 
materielhi Seele existiert nun wieder fiir sich und befindet 
sich damit im Zustande seliger BewuBtlosigkeit und Ruhe. 
Der grobslolHiche und der iitherische Korper ihrerseitf- gelicn 
wi<‘d(»r in der unsichtharcn Urinat<^rie auf. 

.Sind dann einmal alle immateriellen Seelen von der Ver- 
einigung mil der Materie frei geworden, so ist die Welt er- 
ldst und hurt zu bestehen auf. Nunmehr sind ja alle Seelen- 
Einheileii und alle Materien-Einlieiten in iliren uranfang- 
lichen Ruheziistand zuriickgekehrt. Es gibt wiederum nur 
noch feiiu*, unbewegte und unsichtbare Materie.; 

liber die Art, wie die von ihr angenommene Welterliisung 
zustande kommt, liiBt sich die Samkhya-Lelire nicht des 
naheren aus. Es ware ihr auch scliwer, sie begreiflich zu ma- 
clien. Den Voraussetzungen der Wiedergeburtslehre nach ist 
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die Riickkehr der Gesamtheit des Seelischen aus der Materie 
ja eigentlich unmoglich. 1 

Aber nicht auf iminer ist die Welt zur Ruhe gekommen. 
Nur cine Weltperiode ist zu Ende gegangen.(Einein ewigen 
Rhythm us zufolge verbinden sich die immateriellen Seelen 
von Zeit zu Zeit iinmer aufs ncue mit den psychischen, wo- 
durch dann die Materie jedesmal wieder in Bewegung gerat 
und das Grob-Stoffliche aus sich hervorgehen laBt. } 

Die Sfunkhya-Vorstellung von aufeinanderfolgendenWelt- 
perioden wird dann von dem indisclien Denken iiberhaupt 
ubernommen. Eine groBeRolle spielt sie im Spat-Brahmanis- 
mus und Spat-Buddbismus. 

Der Ethik kommt in der Samkhya-Lchre kcinc groBerc 
Bedeutung zu als in der brahmanischcn Mystik. 

* * 

* 

Obwobl sie von dcr brahmanischen Mystik durcliaus vcr- 
schieden ist, sagt sich die Samkhya-Lelire, in der iiltcren 
Zeit wenigstens, nicht von ilir los^ Sie gesteht der brahmani- 
schen Lehre zu, daB sie die Gesamtheit aller Einzelscclen, 
obwohl diese nicht als eine Einheit gedacht sind, als das 
Brahman bezeichne und daB sie die Erlosung von dem Kreis- 
lauf der Wiedergeburten als Riickkehr in das Brahman auf- 
fasse. Ihr kommt es nur darauf an, die Lehre von der Wie- 
dergeburt und dem Freikommen vorvilvjr thcoretisch in ein- 
wandfreierWeise zu begriimlen. DenbrahmanisclicnRalilnen, 
obwohl er unnfitig ist und nicht zu ihr paBt, kann sie sich ge- 
fallen lassen. Seinerseits hat das brahmanische Denkcn, so- 
weit es sich nicht zur Maya-Lehre bekennen will, ein groBcs 
Intercsse daran, sich die von der Samkhya-Lehre so groB- 


1 Siehe dariiber S. 35-36. 
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artig ausgcdachte Vorstcllung von der Materie zu eigen zu 
inaehen. Diese geniigt den Anforderungen der Wiedergcburts- 
lehre viel Lesser als die brjihmanisclic. 

Es ereignet sich also dies, daB die Samkhya-Lehre die 
brahmanische Mystik des Einswerdens rnit der All-Seele ne- 
l>en sich duldet und daB der Brahmanismus in der Wieder- 
geburtslehre Samkhya-Anschauungcn - besonders hinsiclit- 
lieh der Materie und der Verbindung, die die iminaterielle 
Seele mil ilir eingeht - vertritt. 

’ (So erkliirt sich, daB oine der brahmanischen Mystik ein- 
gefiigte Samkhya-Lehre Jahrhunderte hindurch weiteste 
Verbreitung findet und die reine brahmanische Lehre fast 
ganz verdriingt. Dieser popularc Samkhya-Brahmanismus 
findet sich fast in alien lehrhaften Partien des Mahabharata- 
Epos. Er beherrscht die beruhrnle Bliagavad-Glta. In dieser 
wird die Sainkhya-Jichre von dem Gotte Krishna sogar nu¬ 
trient lich erwalmt. Und was Samkara (9. Jahrhundert n. Chr.) 
ids exoterisehe Lehre der Upanishad’s anfuhrt, ist in der 
Hauplsache Sainkhya-Brahmanismus. 

Neben dem Samkhya-Brahmanismus liat es aber aucli cine 
reine, ganz selbstandig auftrctende Samkhya-Lehre ge- 
geben, wie sich aus der Samkhyakarika und der Polemik, 
die Samkara gogeii die die Idee des Brahman ablehnende 

o n 

Samkhya-Lehre fiihrt, ergibt. Kino Kollo schoint sie beson¬ 
ders in den ersten naehehrisllichen Jahrhunderten gespielt 
zu halteu. 

Die Samkhya-Lehre ist oine groBartige Leistung. Seltcn 
isl in dem Denken der Menschheit ein llieoretisches Problem 
so klar erkannt worden; selten wurde cine Losung mit sol- 
ehem Seiiarfsinn unlernommen und durchgefiihrt. 

Durcli die Sainkhya - Lehre siml dt*r Jinismus und der 
Buddhisitius erst moglich gewonlen. Sie sind Abarten der- 
selben, in denen das Ethische oine groBere Bedeutung er- 
langt. 
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( Der Samkhya-Lehre sind die Vorstellungf&i ^Aitmulimen, auf Jenen 
sicli die modernc T heosophie und Rudolph Steiner’s ^V nthroposophie 
erhauen. Ganz wie in der Samkhya-Lehre (siehc S. 52) hort aucli bei 
Steiner die zwischen der ewigen, inmateriellen Seele (er nennt sie Geist) 
und der psychischen Seele bestehende Verbindung dadurcli zu bestehen, 
auf, daB die psychische Seele zu vblliger Liiuterung gelangt. Nur deutet 
Steiner die Samjchya-Lelirc ins .Kthi^he; und ins Welt- und Leben- 
bejahende um. Der in die irdischc Kxistenz eingehenden ewigen Seele 
ist, ihm zufolge, bestiinmt, etwas fiir das Weltganze Wert voiles zu 
wirken. 



V 

DER JINISMUS 


Wie die Samkhya-Lehre erkennt der Jlp>.^us_(auch Jai- 
nismus gonannt) der Mjiterie^Rcalitat zu; wie sie nimmt er 
eine von Ewigkcit her bestehende Vielheit von immatericllen 
Einzelseelen an. Aber er wcicht von ihr darin ab, dafl er die 
immaterielle Seelc durck das Karman und die Erlebnissc des 
: psychisehen Teh tatsaclilicli betroffen seinlafit. Dementspre- 
ehend inuB die Erlosung von der Wiedergeburt nun anders 
als in der Samkhya-Lehre vorgestellt werden, namlich so, 
da(J die Seele sich von der erlittenen Befleckung durch reinen 
Wandel reinigt und sieh voin Bosen iiberhaupt frei mackt. 
Das None im Jinismu s isi also die Bedeutung, die die Etliik 



kominc, wird aufgegeben. An die Sfelle der Idee des Er- 
haben-Seins fiber die Welt tritt — ein bedeutungsvolles Er- 
eignis fur das indische Denken! - die des Rein-Bleibens 
von ill r. 

Ins I.irht dor Dosohiohte trill dor Jinismus duroh Mahavira, oinon 
Zoitgonosson Buddha's. Wie dioscr gehbrt or dor Kriegorkaste an. Soin 
Tod ist wold auf 477 v. Clir. anzusotzon. 

Dor Stifter dor Lobro soli Pursvanatha (8. Jahrhuudorl v. Clir. ?) gc- 
woson soin. I broil Namcn bat sic (labor, daB Parsvanatha und Mahavira 
in dor Uberliofonmg don Khrentitol Siegor (Jina) fiibron, dor dann auch 
Buddha boigologt wird. 

l)or Jinismus hungt also mit dor iiltoslon Samkhya-Lehre zusammen, 
wie sioh in ibin uberhaupt viol Altert umfielies findet. Erhalten bat or 
sioh bis auf don houtigon Tag. Die Zahl soincr bauptsaolilich dem Kauf- 
injannsstand nngeliorigen Anliiinger botriigt zur Zoit etwa oinc Million. 

Der Jinismus halt sicli also nicht bloB an die uberlieferte 
Ethik, wie es die brahmanisehe Lehre und die Samkhya- 
Lehre tun, sondern sucht iiberdies noch der Welt- und Lc- 
bensverneiniing eine cthischc Bedeutung zu geben. Aus die- 
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sem Bcstreben erklart sich, dali das N icht-Taten und Micht- 
Schadigen lebendiger Wesen (Ahimsa) in ihm erstnvalig 7.um 
groCcn Gebot erhoben wird. 

n ,, 7 e it w ort hims ist die Wunschform von ban (loten, schildigen), 
E, Lleutet also Totcn- und Schadigen-Wollen. Mit dem SubstanUv 
A-himsS ist also das Aufgcbcn des Totcn- und Schad.gcn-U ollens ge- 
incint. 


Wic ist die Entstehung des Ahimsa-Gebotes zu erklaren ? 

Es bildet sich nicht, wic man meincn sollte, in einer Ge- 
sinnung des Mitleids aus. Mitleid mit den kreatiirlichen Wesen 
kennt das iilteste indische Dcnken kaum. Wohl steht ilim von 
der brahmanischen Idee der AII-Bese(dtlicit her die Zusam- 
mengeliorigkeit aller Geschopfe fest. Aber sie bleibt ihm cine 
rein theorctische Erkenntnis. Es unterlaflt es, so unbegreif- 
licli uns dies vorkoinmt, aus ihr die Folgerung zu ziehen, dab 
derMensch mil den kreatiirlichen Wesen als mit seinesgleichen 
Mit leid haben miissc. 1 

Ware es wirklicli das Mitleid gewesen, das das Gebot des 
Nicht-Totens und Nicht-Schadigcns gescliaffen Jialte, so 
bliebe unverstiindlich, wie es sich diese Grcnzc setzen und 
davon absehen konntc, aucli wirklichcs Hclfcn zu verlangen. 
Der Einwand, daB die Welt- und Lebensvcrneinung dem 
entgegengestanden babe, ist nicht stichhaltig. Zum ininde- 
sten hatte das Mitleid sich gegen die es beengende Beschran- 
kung auflehnen miissen. Es geschah abernichts dergleichcn. 

Das Gebot des Nieht-Totcns und Nicht-Schadigens ent- 
steht also nicht aus der Gesinnung des Mitleids, sondern aus 
der Idee des Rein-Blelbens von der Welt. Es gehort urspriing- 
lich der Ethik des Vollkommener-Werdens, nicht der des 


1 Siehe dariiber S. 28. 
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Handelns an. Um_seiner selbst willen, nicJit aus Mitcmplin¬ 
den fiir die andern We sen, bestrebt sicb der indischc Fromine 
jener alten Zciten, den Grundsatz dcs Nicht-Tuns, der sich 
aus der Welt- und Lebensverneinung ergibt, in seinem Ver- 
halten zu den lebendigen Wesen mit aller Strenge durch- 
j; zufuhren. Die Gewalttatigkeit erscheint ilnn als das am mei- 
sten zu me blende Tun. 

Wohl setzt das Ahimsa-Gebot also die Lelire von der 
Gleieliartigkeit aller Wesen voraus. Aber es entstebt nicbt 
aus dem Milleid sondern aus dern allgemeinen Grundsatz 
der Tatenlosigkeit. wie er sieli aus der indiscjien Welt- und 
Lebensverneiming als solelier ergibt. 

Da der Jinismus und die Drahmanenlehre die Anscliauung 
von der Gleieliartigkeit aller Wesen und den Grundsatz der 
Welt- und Lebensverneinung initeinander geineinsam liabcn, 
kann das AJiimsa-Gebot ebensogut in jini^tisclien wie in brail - 
ftiariiselieii Kreisen aufgekominen sein. Das letztere wird 
gewolinlieli angenommen. Aber das erstere ist wolil das 
| Walirsidieinlieliere. Im Ji nismu s niiniut die iinliselie Welt- 
und Lebensverneinung erstinalig etinselleji Lliarakter an. 
Audi legen die Jinisten dem Gebote des Nielit-Totens und 
Nieht-Seliadigens von jelier eine grofle Hedeutung bei, Aviili- 
rend es in den Upanishad’s inehr nur nebenbei erwiiluit >\ird. 
Oberhaupl: Wie ist denkbar, dal] die Idee der Venver lung 
des Tblens bid den Brahmancn, die das Tolen bei in Oplerjj 
gewerbsniaBig betriebcn, aufgokumiiien sei ? Gar manehes 
sprieht also dafiir, daft die Dralimanen das Akimsa-Gebot 
voin Jinismus iibernominen liaben. 

INaelidem das Ahimsa-Gebot eimnal allgemeine Geltung 
erlangt bat, wirkt es erzieberiseh. Es weckt mitleidige Ge- 
sinnung und hall sie wacb. Mit der Zeit wird es dann aus dem 
Motiv ties Mitleids erklarl und als das von dem Mitempfin- 
den eingegebene Verhallen gepriesen. Dal] es aber urspriing- 
Iit'li aus dem Grundsatz der Kntlialtung vomTun entstanden 
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ist, zeigt sich darin, daB es sich innerhalb der Grenzen les 
mitleidigen Nicht-Tuns halt und vom hclfendcn Mitleid g mz 
absieht. 

In clem Ayaramgasutta, einem wolil aus dem 3. oder 4. Jahr 1 alert 
v. Chr. stammenden Jina-Texte wird die Ahimsa in folgenden NVorten 
verkiindet: 

,,Alle lleiligen und Ehrwurdigcn in der Vergangenlieit, in der (iegen- 
wart und in der Zukunft, sic alle sagen so, reden so, kiinden so, und < r- 
klarcn so: Keinerlei Ecbcwesen, keinerlei Gcsch< pfc, keinerlei bese<dte 
Dinge, keinerlei Wesen darf man tbtcn, noeh iniBhandeln, noth lx 
schimpfen, noeh quah-n, noeh verfolgen. Das ist da-. n*ine, cwigc, bostiin- 
dige Religionsverbot, das von den \\ eisen, die die Welt verstelu n. ver- 
kiindet wordcn ist.“ 

Jahrhundertc spater preist der Dichter Hemacandra (12. Jahrhun- 
dert n. Chr.), der auf Wunseh des von ihm zuin Jinismus bekehrten 
kdnigs Kumurapalu die diesem teuer gewordene Lehre in einem Lehr- 
gcdicht behandelt, das Micht-Tiiten und das Nicht-Schadigen in den 
bcrrliehen Verson: 

Miner liobe\ollen Mutter allei Wesen gleielit Ahimsa. 

In der Waste Samsiira ist Ahimsa wie ein Strom von JNekfar. 

Kiir des J.eidens Wald brand ist Ahimsa ein Zug von llegenwolken. 

Restes Ilcilkraut fiir die Wesen, die da gequiilt siml von der Krankheit, 

Die da heiiit des Daseins stete Wiederkehr, ist Ahimsa/* 

Dem Ahimsa-Gebote gemiiB verwerfen die Jinisten die 
blutigen Opfer, den FleischgcnuB, die Jagd und die Tier- 
kainpfe. Sie inachen sich auch zur Pflicht, darauf zu achtcn, 
daB sic beim Gehen niclit versehentlich Kriechtiere und In- 
sekten zcrlreten. Die jinistischen Monclie gehen so weit, sich 
ein Tuch vor den Murid zu binden, uni niclit beim Atmen 
klcinste in der Jaifl befindliclie Wesen zu verschlucken. Der 
Jinismus siclit sich auch gendtigt, die Feldarbeit zu verwer- 
fen, weil das Umgraben der Erde ohne Sehadigung von klcin- 
sten Wesen nicht mdglich ist. Deswegen betatigen sich die 
Jinisten hauptsachlich als Kaufleute. 

Die Aufstellung cles Gebotcs des Nicht-Totems und Nicht- 
Schiidigens ist eincs der groBten Geschehnisse in dcr Gei- 
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stcsgeschichte der Menschheit. Von seinem in Welt- und Le- 
bensverncinung begriindeten Grundsatz der Enthaltung vora 
Tun aus gelangt das alt-indische Denken — und dies zu einer 
Zeit, da es in der Ethik son->t noch nicbt besonders weit 
voran ist - zu der ungeheuren Entdeckung dcr Grcnzen- 
losigkeit der Ethik! Klar ausgcsprochen wird sie, soviel wir 
wissen, zum ersten Male durch den Jinismus. 

Es bleibt das grof3e Verdienst des indischen Denkens, an 
der iliin durch eine herrliche Fugung zuteil gewordcnen Er- 
kenntnis festgehalten und ihre Bedeutung eingesehen zu 
liaben. Merkwiirdig aber ist, dafl es es unterlaBt, sie nach 
jeder Seite hill in siugcnschcin zu nchmen und auf das Pro¬ 
blem, das sie enthall, einzugolien. Grenzenlose Ethik istja 
nicht vollig crfullbar. Mit dieser Tatsache setzt sich das in- 
dische Denken nicht auseinander. Es gesteht sie sich iiber- 
haupt nichl ein. In unbegreiflieher WeiVe halt es an der Illu¬ 
sion fest, als ware das Nicht-Toten und Nichl-Sehadigen fiir 
den, der es damit ernst nimmt, vollig durelifiihrbar. So gehen 
gleich die Jinisten an dein groBen Problem voriiber, als be¬ 
st iinde es nicht. 

Audi wenn er sich noch so ernstlich vornimmt, sich des 
Tdtens und Schadigens zu enthalten, kann der Mensch es 
doch nur mehr oder weniger verineiden. Er steht unter deni 
(Jeselze der Notwendigkeit, das ilin zu wissentlichem und 
unwissentliehem Tciten und Schiidigen zwingt. Vielfach kann 
der Fall eintreten, daB mit sklavischem Festhalten an dem 
(iebot des Nicht-Totens dem Mitleid weniger gedient ist als 
mil seiner libertretung. Dem nicht zu beliebenden Leiden 
eines Wesens durch barmherziges Toten ein Ende machcn, 
ist elhischer als davon Abstand zu nehmen. llaustiere, die 
man nicht mehr enuihren kann, eines qualvollen Ilunger- 
todes sterben zu lassen, ist grausamer, als ilinen mit Gewalt 
ein schnelles und schmerzloses Ende zu bereiten. Fort und 
fort solicit wir uns in die Notwendigkeit versetzt, zur Erret- 
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tung ernes Wesens ein and eres vernichten oder schadigen zu 
miissen. 

Dcr Grundsatz des Nic ht-Totens und Nicht-Scliadigcns 
darf nichts fiir sich sein wollen, sondern hat dom Mitleid 
zu dienen und sich ihm unterzuordnen. Deswcgen mufi 
er sich in sachlicher Weise mit dcr Wirklichkeit ausein- 
andersetzen. Die wahre Ehrfurcht vor der Etliik zeigt sich 
darin, daft man auf die Schwierigkeiten, die sie enthalt, 
eingeht. 

Ware das indische Denken mit der ganzen Etliik, nicht nur 
mit der des Niclit-Tuns bcschaftigt, so konnle es der such- 
lichen Auseinandersetzung mit der Wirklichkeit nicht so aus 
dem Wege gehen, wie es es tut, und hatte aucli nicht ein 
solches Bestrcben, sie zu meiden. 

Aber gerade dadurch wiederum, daft es das Nicht-Tbten 
und Nicht-Scliadigen einfach als Dogma liinstellt, gelingt es 
ihm, den groften ethischen Gedanken, der damit verbunden 
ist, durch die Jahrliunderte liindurch sicher zu bewahren. 

* * 

* 


Auck die chinesische Ethik koramt dazu, sich mit dem Problem Menscli 
und Kreatur zu bcschaftigcn. Hier wird aber das giitigc Verhaltcn alien 
Geschdpfen gcgeniiber aus der zwischcn dem Menschen und ihncn bc- 
stehcnden Wesensverwandtschaft und aus dem natiirlichen Mitleid be- 
griindet. Auch bleibt cs nicht auf das Nicht-Totcn und Nicht-Schiidigen 
beschriinkt. Es wird liitiges Mitleid gebolen. 

Am weitesten geht in den Forderungen des Mitleids rnit den Geschdp¬ 
fen das Kan-Ying-P'icn (Das Buch von den Taten und der Vergeltung). 
Es handelt sich uin cine populiire Schrift, die ctwa zur Zeit der Sung- 
Dynastic (960-1227 n. Chr.), also in der Renaissance des chinesischen 
Denkens, entstand und heute noch zu den meistgelesenen Wcrken der 
chinesischen Litteratur gehdrt. Sic enthalt eine Saminlung von 212 raci¬ 
st ens sehr kurzen Siitzen liber Gut und Bose, die wohl viel alter sind als 
das Buch sclbst. 
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Von diesern Bueli gibt es Ausgaben, in dencn jedcr Spruch von einer 
kurzen Erklurung begleitet ist tind dureli inehrere Erzahlungen erliiu- 
tert ward. 

Gebotc des Kan-Ying- l u ien. — ,,Ein erbarmendes Ilerz haben gegen 
alio Gesehbpfe. 44 ,,Aurh Gewiirin uiid Insekten und Pflanzen und 
Bauinen soli man kein Lcid zufugen. 44 — ,,Lbel tut . . . wer VogelschieBt, 
Tiere jagt, die* Larven der Insektcn ausgriibt, die nistenden Vogel auf- 
sebreekl, Ifohlen veistopft, Nestcr aushebt, triichtigc Tiere verwundet.... 
Menseli und Vieh nieht zur Bulie kominen liiBt. 44 

,ius den Erkldrungen zu den Geboten. - ,,Sieht man Tiere, die in Not 
sind, rnuB man daraui' liedaeht sein, ihnen beizustehen und ibnen das 
Eeben zu erhalten. 44 

,,GaBt ja nielil zu, daB cure Kinder sieli mil Miieken oder Schmetter- 
lingen oder kleiiien Vogt*In als mit Spielzeug belusfigen. Nieht nur, daB 
solelies Tun Verletzung von h*b<*ndigen Weseu zur Eolgc haben kann: 
es weekt in den jungen Herzen den Trieb zur Grausamkeit und zuin 
Morden. 44 

,,I)er Hiinrnel und die Erde geben alien Gesehbpfen Leben und Wachs- 
luiu. Wenn ihr hie verletzt, so befolgt ihr nieht die Giite des Ilimmels 
und dor Erde. 44 

Erliiuternde Erzahlungen zu den Geboten. Die Erau eines Soldaten 
naniens Ean war sehwindsuehtig und deni Tode nalie. Als lleilmittel 
wurde ihr verordnet, die Gehirne von hundert Sperlingen zu essen. Als 
sie die Tiere ini Kafig sail, seufztc sie. und spraeh: ,,Soll es denn so sein, 
daB 1'iir ineine Genesung hundert lebendige Wesen getbtet werden? Ieh 

ill lieber slerben als zulassen, daB ihnen Leid widerfahre. 4 * Sie bllhete 
den Kalig und lieB sie fliegen. Einige Zeit naehher wurde sie ihrer Krank- 
heil ledig. 

Tsao-l’in bewohnte ein verfallenes Hans. Seine Kinder ersuehten ihn, 
es instand zu setzen. lir aber antwortete ihnen: ,.In der Winterkiilte 
bieten die Bisse in der Mutter und die Zwisehenraume zwisehen den 
Ziegeln und zwisehen den Steinen allerlei Lebewesen Selnitz und Zu- 
llueht. Man soli sie nieht in Gefalir bringen. zugrunde zu gehen. 44 

.,\Vu-'rang aus Giu-Ging pflegte seinen Solin mil auT die J«S«I zu 
nehmen. Eines Tages trafen sie einen Hirsch, der mit seinen Jungen 
spielte. Als er Jang erbliekte, ergrilF er die Eluelit. Tang aber nahm 
einen Pfeil und tolete das Junge. Der ersehreekte llirseh maehte sieli 
unter selinierzliehem Gesehrei davon. Als Tang sich im liolien Gras ver- 
steekt hatte, kehrte der llirseh zuriiek und leckte die W unde des Jun¬ 
gen. \\ iederum spannte Tang seinen Bogen und tbtete ihn. Naeli einiger 
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Zeit erbiicktc er einen andern Ilirsch und sandte ihm einen Pfcil nach. 
Aber der Pfcil kam aus seiner Bahn und durchbolirte den Sohn. Da warf 
Tang seinen Bogen bin und urnarrnte seincn Sohn unter Triinen. In die- 
sem Augenblick liiirte er cine Stiinme aus den Eiiften, die zu ihm spracli: 
Tang, der Ilirsch liebtc scin Jtinges ebensosehr tvie du deinen Sohn.** 

Die durch das Kan-Ying-P'ien vertretenc Etliik der Eiebe gegen alle 
lebendigen Wesen hat man aus einer Einwirkung des indischen Ahimsa- 
Gebotes auf die ehinesiselie Etliik erklaren wollen. Dies geht nieht an. 
Wohl findet der Buddhismus in den ersten Jahrhunderlen n. Chr. starke 
Verbreitung in China und gerade in der Gestalt des Mahayana-Buddhis- 
mus, der die Barmherzigkeit gegen alle Wesen noch viel eindringlieher 
zur Pflicht. maeht als Buddha selber. Aber nirgends maeht sieli im Kan- 
Ying-P*ien die Figenart des indiselien, sieli ganz und gar aus einer Welt¬ 
anschauung der Welt- und Eebensvcrneinung bcgriindeiidcn Milleids gel- 
tend. Von sieli aus gelangt das ehinesiselie Denkcn von tier Idee der 
Eiebe zu den Mensclien, wie sic sieh bei Konfuzius (Knng-Tse 551-470 
v. Chr.), Mi-Tse (gestorben elwa 400 v. Chr.) und Meng-Tse (372-280 
v. Chr.) findet, zu der der Eiebe zu aller Kreatur. Das BekanntHenlen 
mit deni Buddhismus und dein indiselien Aliimsa-Gebot hat diese Ent- 
wicklung sieherlieh gefordert. Aber sehon bei Meng-Tse, also hinge bevor 
der Buddhismus nach China koinmt, findet sieli ein weilgehendes Mit- 
leid mit den Geschopfcn. Meng-Tse loht den Kiinig Siian von Tsi dufiir, 
daB er Mitleid mil einem zuin Sehlaehlopfer bei einer Gloekenweihe be- 
stiininten Ochsen hat und Bcfehl giht, ihn laufen zu lasscn. Eine solche 
Gesinnung, sagt er, genugc, um Kiinig der Welt zu werden. 

Einzelne Spriiehe des Kan-Ying-l K ien verraten Bekanntsehaft mil 
deni indiselien Aliimsa-Gebot. Aber der Geist seiner Ethik des grenzen- 
Iosen Mitleids ist nieht indisch. 

* * 

* 

An zwriter Stelle koinmt ini Jinismus das Gebot des Ab- 
lassens von der Unwahrhaftigkeit, das in der Ethik der 
Upanishad’s, weil sie der Ahimsa noeh keine solche Bedeutung 
zuiniBt, an erster Stelle stelit. 

Weitcr vcrpfiichtet sich der jinistischc Monch, llnredlich- 
keit und Unkeuschkeit zu meiden und jegliclien Bcsitz auf- 
zugeben. 
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Voll erfullt konnen die Gebote dcr Jina-Lehre nur von den 
Asketen werden, die der Welt entsagen. Diesc hauptsachlich 
aus der Kriegerkaste stammenden Monche bilden einen Or- 
den. Nebeu dem Orden steht eine Laiengemeinde, fiir deren 
Mitglieder an die Stelle dcs Gebotcs der Keuschlieit das der 
Ileilighaltung der Ehe tritt. Sie diirfen arbeiten und ver- 
dienen. Aber ihr Herz soli von der Sorgc um das Irdische 
und der Freude an ihin frci sein. 

Die wall re Losgelostheit von der Welt haben Monche und 
Laien darin zu bekunden, daB sie das Bose, das ihnen die 
Mensclien antun, gelassen binnehmen und alle Regungen des 
Hasses und der Raehe in sieh unterdriicken. 

I in Jinismus nirmnt die Welt- und Lebensverneinurig also 
bereits einen ausgesprochen etbischen Charakter an. 

* * 

* 

Audi die Ansicht, daB der Menseli iiberhaupt niehts dazu 
tun konne, inn von der Wicdergeburt frei zu werden, findet 
sieh ini indisehen Denken vertreten. In altorer Zeit wire! sie 
besonders von Gosfila init dem Beinamen Makkhali, einem 
Zeitgenossen Mahavlra’s, verfochten. Gosala zufolge ist die 
/ahl der Wiedergeburten, die ein Menseli durchzumachen 
hat, durch das Schicksal bestimmt. ,,Gluck und Leid sind 
wie mit Schcfleln zugemessen und die l)auer der Seelenwan- 
derung hat ihren bestimmteii Termin; es gibt koine Verkiir- 
zung und koine Verlangerung derselben, koine VergroBerung 
und koine Yerkleinerung. Wie ein hingeworfenes Garnknauel 
ablaui'l, nur indem es sieh aufwickelt, gerade so werden To- 
ren sowolil wio Weise, nur indem sie den Kreislauf der Seelen- 
wanderung vollendon, des Leidens Elide herbeifuhren. u 

Buddha bekanipft den Gosala auf das lieftigste. In einer 
Rredigt liiBt or sieh liber ihn also vernehmen: ,,\V r ie von alien 
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gewebten Gewandern, die es gibt, ein h&ren Gewand das 
schlechteste heiBt - ein haren Gewand, ihr Jiinger, ist in der 
Kalte kalt, in der Hitze heifi, von schmutzigerFarbe, schlecht 
riechend, rauh anzufulilen - so, ihr Jiinger, liciflt von jeg- 
lichen Lehren der andern Asketen und Brahmanen des Mak- 
kliali Lehre die schlechteste . 66 




VI 

BUDDHA UND SEINE LEHRE 


Siddhartha, der spater den Namen Buddha, das heiBt der 
Erleuohtete, fiihrt, entstamrnt dem Kleinfurstengeschlechte 
der Sakya’s, das im nordostlichen Indicn beheimatet ist. 
Spin Valer herrscht in der Stadt Kapilavastu. 

Ncunundzwanzig Jahre alt verliiBt or Frail und Kind und 
zieht als Asket Gotama (Golarna ist ein Beiname der Sa- 
kya’s) „aus dem Hause in die Ilauslosigkeit 64 liinaus. Der 
Gedanke, daB alle Gehurtnur zuin Leiden und Sterben fiihrt 
und daB die Aufeinanderfolge der Geburten ohne Elide ist, 
liat ilnn <1 i<^ Lebensfreude genommen. Nun sueht er Krlosung 
von der Wiedergeburt. 

Siebenjahre verbringt er in Fasten, Selbstkasteiung und 
IJbungen des Sich-Versenkens. Zuletzt liiBt er von dem Fa¬ 
sten und der Selbstkasteiung ab. Enter einein Pipalbaum 
(Ficus religiosa) beim Dorfe Uruvela, dem lieuligeii Bodh 
Gaya, siidlich von Patna, erlebt er dann die Versenkung, in 
der ilirn die erlosende Erkeimtnis (Bodhi) des Freiwerdens 
von der Wiedergeburt zuteil wird. 

Nun verbleibt er noeh eine Reihe von Tagen an dieser 
Static, ,,die Seligkeit der Krlosung genieBend 44 und mit sicli 
selber kampfend, ob er die erlangte Erkenntnis fur sieb be- 
halten diiri’e oder sie der Welt, die sie vielleieht nicht ver- 
steben wird, initleilen nolle. Nachdein er sieb zuletzterem 
enlseblosseii bat, begibt er sieb nach Benares, wo er in einein 
Uaine nabe bei der Stadt die erste Predigt halt und in fiinf 
JNlonehen, die er von friiber her sebon kennt, die ersten Jiin- 
ger gewinnt. Er griindet einen Mbnehsorden und lindet aueb 
viele Auhangcr in Kaienkreisen. 

Viele Jalire zieht er nun lebreml umber. Er st irbt, 80 Jalire 
alt,zu Kusinara, dem lieutigeii Kasiaiin Goraklipur-Distrikt, 
etwa uni *185 v. Cbr. 
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Die altest en Nachrichten liber Buddh a und seine Verkiindigung finden 
sich in dem Trijjitaka (das Wort bedeutet Dreikorb), das aus drei Text- 
sarnmlungen bcsteht. Die Texte des ersten Korbes (Vinayapitaka) ent- 
halten die Ordensregeln , die des zweiten (Suttapitaka) die Reden des 
Buddha, die des dritten (Abhidhaminapitaka) Abhandlungen iiber seine 
Lelire. 

Von den Reden Buddha’s ist ein Teil wohl schon ini 3. Jahrhundert 
v. Chr., wcnn nicht gar friiher, schriftlich fixiert worden. 

Die Spraehe dieser Texte ist nicht das Sanskrit, sondern das Pali, 
ein Dialekt des nordbstlichen Tndien, der zur Kirehenspraehe lies Bud* 
dhisinus erhoben wird. /um Sanskrit verhalt er sich etwa wie das Ita- 
lienische zum Lateinischen. 

Buddha selber predigte in dein mit dein Pali verwandten Dialekt des 
Magadlia-Landes. Seinen Jiingern befahl er, daftjeder die Lelire in seiner 
eigenen Spraehe verkiinden sollc. 

Eine ausgezeiehnete Darlegung der Lchro Buddha's bietet das Milin- 
dapanha (,,Die Fragen des Milinda"). Milinda ist der griechisehe Fiirst 
Menandros, der etwa von 125 bis 95 v. Chr. iiber Baktrien herrseht und 
sein Reich weit nach Indien hinein ausdehnt. Nicht lange naeh seinem 
Tode gehen die indisclien Provinzen dem griechisch-baktrischen Reiehe 
wieder verloren. 

In dem Milindapanha stellt der Fiirst, der der buddhistischen Lelire 
zugetan scheint, Fra gen iiber sic an den buddhistischen Munch Nagasena, 
auf die dieser ihm trefflich zu antworten wefft. Das Werk in seiner ur* 
spriinglichen Gestalt ist wohl zu Beginn unserer Zeitrechming entstan- 
den. Spater w arden ihm dann noch vide jiingcre Stiicke beigefiigt. 

* * 

* 


Das Besondere der Lelire Buddha’s bestelit zunachst darin, 
daB er die von den Bralimanen und den Anhangern der 
Samkhya-Lehre und des Jinismus geiibte Askese und Selbsl- 
peinigung ebenso verwirft wie den LebcnsgenuB. Weltent- 
sagung, verkiindet er, bestelit vor allem darin, daB der 
Mcnsch das iimerliche Losgelosl-Sein von den Dingen cr- 
rcicht, nicht so sehr darin, daB er sie auBerlich bis ins Letzte 
durchfulirt. Wesson Geist von der Welt wirklich frei ist, der 


5 
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kann, ohnc damit weltlich zu werden, den natiirlichen Be- 
durfiussen ihr Recht zugestehen. Diese tlberzeugung steht 
Buddha aus dcm Erlebnis fest, dafi er die Erleuchtung nicht 
erlangte, als or seinen Leib kasteite und marterte, sondern 
als er wieder Speise zu sich nahm und aufhorte ein „Selbst- 
qualer 46 zu sein. 

In der Welt- und Lebensverneinung, der er ergcben ist, 
wahrt sich Buddha also ein Stuck Natiirlichkeit. Dies ist 
das GroBc an ihin. Indent cr die Strenge der Weltentsagung 
mildert, macht er der Welt- und Lebensbejahung ein neues 
und groBes Zugestandnis. 

Wie andere Asketen h atte sic h Buddha - wir erfahren es aus seinen 
Roden - damit abgcqualt, uberhaupt nicht niederzusitzen odor sicli 
nur auf die Perscn nicderzulassen. Wie sic hatte er sich kein anderes 
Lager als ein mit Dornen belegtos gegonnt. Audi hatte cr Kalbermist 
gegessen und Urin getrunkcn. Durdi das Fasten war er zum Gerippe ab- 
geniagert. 

Es gal) auch Asketen, die das Gelubde taten. ganz als I (unde zu lehen. 
Sic gingen auf alien Yiercn und aBen nur, was man ihnon auf die Erdc 
warf. Auf diese Weise ineinten sie zu erreichcn, als gdttergleiche Wesen 
wiodorgeboren zu werden. Buddha, nach seiner Erleuchtung, aher hbhnt, 
daB sie dadurch erlangen, nach ihrem Tode in cine Hundccxislcnz ein- 
zugehen. 

Ohwolil er als Bcttelmdnch lebt, nimmt Buddha auch Einlac’ungen zu 
cinein schmackhaft bercitctcn Mahle an und erlaubt seinen Jiingern, das- 
Helbe zu tun. Darob wird cr von den andern Asketen bitter geschmaht. 

Charakteristisch fur Buddha’s Denkweise ist ferner, daB 
or die bralimanische Lehre von der All-Seele und dem 
Kins-Sein tier Einzelseele mit ihr mit aller Entschieden- 
heit ahlehnt. Sie erkliirt, beliauptet er, und dies mit 
Recht, weder das Bestchen der Wiedergeburt noch die Er- 
losung von ihr. Darum sielit er sie als eitle Ertindung an 
und bekampft sie. 

Auf jede Weise verneint Buddha also die Existenz eines 
all-einen hochsten Seins. Insofern ist er Atheist. Hingegen 
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stellt er nichtin Abrede, daB es^Gotter gebe. Diese aber sind 
fiirlbn nur Vcrg &rtgi iche Wesen, wic dor Mensch, nur daB 
sie ciner hoheren Art angelioren als er. Sie konnen dem 
Menschen nicht helfen, und dieser hat ilmcnnicht zu dienen. 

Auch die Brabmanen denken gering von Gottorn uiul von 
Gotterdienst. Aber ihre Untcrscheidung zwischen hoherer 
und niederercr Wahrheit erlaubt ihnen, dem Volk seinen 
Glauben zu lassen. Buddha hingegcn legt es darauf an, es 
von den unzulanglichen religiosen Gberzeugungen, in denen 
es lebt, zu bcfreien. 

Wie von der Lehrc der Brabmanen sagt sieh Buddha auch 
von ihren lieiligen Schriften los. Die vier Veda’s, die Brail- 
mana’s und die Upanishad’s gelten ihm nicht s. 

Als Freigeist zeigt er sich ferner darin, daB er seinen 
Monchsorden a uch den An gehorigen de r vcra cht eten Sudra- 
Kaste offnet. Welcher Kaste der Mensch auch angehort, liiBt 
er sieh in oilier seiner Reden vernehmen, so kann er doch, 
wenn er das wahre Monchtum lebt, die Vollendung erreiclien. 
Ob das Fcuer init kostbarem Holz angerieben wird, odcr mit 
Holz von einem Hundetrog, oder von eincm Schweinetrog, 
oder von einem Waschtrog oder von einem Rizinusbaum: 
es hat die gleiclie Flamine, denselben Glanz und die gleiche 
Leuchtkraft. 

Buddha’s Weitherzigkcit darf aber nicht so verstanden werden, als oh 
er sieh iiberhaupt fur die Aufhebung der Kastenunterscbiede cinsetzte. 
Seine Meinung ist die, daB nur die aus alien irdiseben Verbaltnissen 
herausgetretenen Mdncbe ihnen nicht rnchr unterworfen sind. Fiir die 
Menschen aber, die noch iin gewdhnlicben Getriebc der Welt stehen, be- 
balten sie ihre Geltung. Der Gedanke, die Gesellsebaft zu reforinieren, 
liegt Buddha ebenso fern, wie dem Apostcl Paulus. Beide seben ihren 
Beruf einzig darin, den Menschen aus dem Irdiseben herauszufuhren und 
ihm die Vollendung, die er crrcichen soil, vorzubalten. Die irdisebe Welt 
ist fiir sie etwas, das zuin Yergeben bestimmt ist. Sieh um Besserung 
weltlicher Verbullnissc zu beinubcn, ersebeint ihnen cbensowenig an- 
gebraebt als an einein zuin Abbruch bestimmten ITause Beparaturen 
vorzunehmen. Darurn beanstandet Buddha die Geltung der Kastcn- 
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unters< hiede im gewbhnlichen Leben nicht; durum untcrlaBt es Paulus, 
voin Grundsatze der christlichen Eiebe aus die Abschaffung der Sklaverei 
/ii fordern. 

Nur mit Erlaubnis ihrer Herron cliirfen die, die Unfreie 
sind, in den Orden Buddha’s eintreten. Ebenso ist fiir allc 
Jugendlichen, weleher Kaste sie auch angehoren, die Ein- 
willigung der Eltern erforderlich. 

Eine Tat bedeutet es auch, dafi Buddha den Frauen das 
Becht auf das mbnchische Leben zugestelit und einen Non- 
nenorden grihidot. Freilieh entschlieflt er sich dazu erst nach 
langein Widerstreben und nur auf Furbitte seines Licblings- 
jlingers Ananda. Die Vorrechte der Monche den Nonnen 
gegeniiber vverden voll gewahrt. Naeh einer auf Buddha zu- 
riickgefuhrten Hegel muB eine Nonne, auch wenn sie seit 
hundert Jahren ordiniert ist, vor jedem Moneh, aueli wenn 
er eben friseh in den Orden eingetreten ist, die ehrfurchts- 
volle BegriiBung vollziehen, vor ihm aufstehen, die gefalte- 
ten Hiinde erlieben und ihn naeh Oebuhr ehren. 

Auf seine Frage, warum man im odVntliohcn Leben den Frauen nicht 
clcnsclbcn ltang und dieselbcu Kcckte zuerkcune wic den Manncrn, er- 
halL Ananda \om Mcister zur Antwort: „ Jahzornig, Ananda, sind die 
Frauen; cifersiichti", Ananda, sind die Frauen; ticidisch, Ananda, sind 
die Frauen; duinm, Ananda, sind die Frauen/* 

Von Buddha is! auch das Wort: ,,\Vcinen ist die Macht dcs Kindes; 
'/union ist die Macht der Weiber.“ 

* * 


Die revolutiniuirsle Tat Buddha’s ist, daB er, uni in der 
Eehre von der Erlo&ung vbllig mit der Lehre der Brahmancn 
zu brechen, iiberhaupl bestreitet, daB der vergiingliehen Sin- 
nenwelt irgeiuiwio ein unvergangliches und iibersiimliches 
Sein zugrunde liege. Er leugnet also nicht nur die Existenz 
der All-Seele sondern auch die der Einzelseele. 
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Um dies durchzufuhren stcllt er zwei Grundprinzipien zur 
Erforschung der Wahrheit auf. Nur was cine unmittelbar 
praktisclie Bedeutung fiir die Erlosung habe, solle den Geist 
beschaftigen; nur was sicli aus unraittelbarer Feststelhmg 
ergebe, diirfe als Tatsaehc angeseben werden. 

Dcm crsten Grundsatz geinaft Verbietct cr semen Jiin- 
gern, sicli die Erlangung eines vollstandigen Wissens von 
der Welt vorzunehmen. Das Forschen liber das Wesen des 
Seins und der Erseheinungen und das zu seiner Zeit viel 
geiibte Disputieren iiber Lehrmeiniingen sielit er als un- 
niitz an. 

Einrin Jiinger, der sick dariiber aufhalt, dalJ or an so vielen Fragcn 
voriibcrgchc, antwortet er in einem Gleiehnis. Wenn ein Mann, fiihrt cr 
aus, von einem vergiftotcn l'feile getroilen ist, wartct cr nicht, um sicli 
die Wunde behandeln zu iassen, bis cr weili, ob cs cin Adcligcr odcr ein 
Brahmanc odcr cin Vaisya odcr cin Sudra ist, der auf ilin geschossen, 
auch nicht bis er crforscht, wie der Mann hciBt, wclchcr Fa mi lie cr an- 
gehort, ob cr groB odcr klcin odcr von inittlercr Gestalt ist und wie die 
WafTe, deren er sieh bediente, aussiclit. Tiite cr dies, so wiirde cr an 
seiner Wundt* sterben. Nur wenn er sicb alsbald deni von den Vcrwand- 
ten und Frcundcn herbeigerufenen Arzlc anvertraut, kann cr gcrcltct 
werden. 

Insbesondere soil man sicli nicht mil den Fragen abgeben, 
ob^ die Welt ewig ist odcr zeitlich, ob sie endlich odcr un- 
endlicli ist, ob Leben und Leib ein und dasselbe odcr nicht 
ein und dasselbe sind und ob der ,,Vollendete“ (das heiftt 
der Erlbste) nacli deni Tode noeh existiert oder nicht melir 
existiert. IJbcr solches und ahnliches will Buddha kerne Aus- 
kunft geben, weil ein Wissen davon zur Erlangung der Er- 
ldsung nicht notwendig ist. 

Was nun aber kann und niufi der Mensch, nach Buddha, 
wissen ? 

Zunachst gilt es einzusehen, da!3 es in der irdisehen Welt 
keine wirkliche Freude gibt, sondern dafl alles Leben Lei¬ 
den ist. In der crsten Predigt zu Benares verkiindet Buddha 
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lie „cdlc Wahrheit vom Leiden 4 4 in diesen Worten: „Ge- 
burt ist Leiden, Alter ist Leiden, Tod ist Leiden, mit Un- 
liebem vereint sein ist Leiden, von Liebem getrennt sein ist 
Leiden, nicht erlangen, was man begehrt, ist Leiden. 46 

Tiefer und wahrer als diese einseitig pessimistische An- 
schauung vom Leben ist die der Bralimanen. Sie lassen das 
irdische Dasein aus Lust und Schmerz bestehen, sehen aber 
beides als eitel an. Wer das Eins-Sein mil der All-Seele er- 
lebt babe, sei iiber das eine wie das andere erhaben. Aber 
sell on rinden sich in den Upanishad’s aueli Ausspriiche, die, 
wie es dann Buddha tut, verganglicli uml leidvoll einfach 
gleiclisetzen. So schlieBt eine grofle Darlegung der Lehre 
vom Brahman in den Upanishad’s mit den Worten: ,,Was 
von ihm (dein Brahman) versehieden ist, ist leidvoll. 44 

Aber nicht nur, daB das irdische Leben leidvoll ist, gilt es, 
nach Buddha, einzusehen, sondern auch, dell dieses Dasein 
unser Los ist, weil wir in dem Wahne, als konne es uns Lust 
bringen, nach ihm Verlangen tragen. Der sinnlose Wille zum 
Leben - Buddlia nennt ihn das Begehren nach Werden und 
nach Lust — ist es, der die Wesen von Wiedergeburt zu Wie- 
dergelmrl fiihrt. Das Ende des Leidens kann also nur da- 
durch herbeigeiiihrt werden, daB die Menschen den Willen 
zum lieben in sich ertoten. Tun sie dies, so erreichen sie es, 
daB sie nicht inehr wiedergeboren werden, sondern in das 
Nirvana eingehen. 

Buddha erjvliirt <lie Erlosung von der Wiedergeburt also 
nicht, wie die Bralimanen, die Samkhya-Lehre und der Ji- 
nisinus es tun, als ein Freiwerden der Seele von der Sinnen- 
welt, sondern, seheinbar, einfacher, Uberhaupt als ein Auf- 
lioren des Lebens, das durcb unmillelbare Absage an den 
Willen zum Leben erreicht wird. 

1 lull man sich namlieh, argumentiert er, an den Grund- 
satz, daB nur das, was sich aus unmittelbarer Feslstellung 
ergibl, als Talsache angeseheu werden darl’, so schrumpft 
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uns ere Kenn tnis der Welt auf ganz wenig zusaramen. Wir 
wissen nur von ,,Gestaltungen“ (Sanikhara’s), das heiBt von 
Geschehen, das sich in korperlichen Erscheinungen. abspielt. 
Weiter konnen wir noch feststellen, daB in dieseni Ge- 
schehen gesetzmaBige Notwendigkeit waltet. Ein Erschei- 
nungs-Geschehnis ergibt sich aus dem andern und folgt auf 
es. Als lctztes liiBt sich noch mit Sicherhcit behaupten, daB 
alle Gesclichnisse auf Willcn zum Sein zuriickgehrn und ohnc 
ihn nicht vorhanden waren. 

DaB in der Welt sicli alles nacli gosctzmaBiger Notwen- 
digkeit ereignet, behauptet Buddha gegen die Brahiiianen, 
die das Weltgeschehen als ein regelloses Spiel bet racliten. 
Das Kausalitatsprinzip ergibt sicli illm aber nicht. aus ir- 
gendwelchcr naturwissenschaftlicher Einsieht, sondcrn aus 
der Karman-Vorstellung. Wirken sicli die Taten des Men- 
schen durcli unzahligc Exist enzcn hindurcli je nacli ilirer 
Art in guter odcr sclilecliter Wiedergcburt aus, so niuB, fol- 
gert er ganz richtig, in dem ganzen Weltgeschehen das Ge- 
sctz von Ursache und Wirkung walten. 

Auch das psycliische Ich ist, nacli Buddha, nicht ein bc- 
harrendes Selbst. Die Geschehnisse und Ifandlungen, die 
das Lcben eines Mcnschen ausmachen, bilden nacli seiner 
Ansicht gewisserniaBen nur cine auBcrliclie, von einem sich 
stcts erneuerndcn Willen zum Leben getragene Aufeinander- 
folge. 

Auf die Fragc dcs Konigs Milinda, wie er heiGe, antwortet der lnid- 
dliistischc Monch, der sich anerbietet, mit ihm zu dispulieren, dern 
Milindapafiha zufolge, daB er Nugascna genannt wcrde. Dies sei aber, 
fiigt er alsbald hinzu, ein blotter Name. J an wirkliches Ich, das ihm enl- 
spriichc, sei nur sclieinbar vorhanden. Daraufliin erkliirt cr dem erstaun- 
ten Konig diese Behauplung (lurch ein Bild. Wie die Flamme eincs 
Dochtes, fiihrt er aus, in WirklieJikeit nur die als Kinheit geseliene stetige 
Aufcinandcrfolge von Flammen ist, die aus demselben BreiinstoH' stets 
ncu entstehen, also sei aucli das, was wir als unser Ich ansehen, etwas, 
das sich in der Aufcinandcrfolge der unser Dascin ausmachendeii Gc- 
scliehnissc stels neu I>ilde. 
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Diesc Negation des geistigen Ich, fur die sich Buddha so 
ereifert, kann er aber nicht wirklich durchfuhren. Die Ethik 
und die Karman-Lehre lassen es nicht zu. Nur weim das Ich 
irgendwie etwas Beharrendes und mit sich selbst identisch 
Bleibendes ist, und also irgendwie Realitat besitzt, ist cs 
ethischen Oberlcgens und Verlialtens fiihig und kann es 
durch das Karman seiner friiheren Existenzen bestimmt 
sein. In sei ner praktischrn Lehre kann Buddha von seiner 
theoretischen Vorstellung vom Sein also keinen Gebrauch 
inachen und tut es auch nicht. 

IJberhaupl gelingt es ihm nicht, die Lehre von dem Kreis- 
lauf der Wiedergeburten und dem Freikomnien aus ihm von 
der ihr tirsprihiglich zugehorenden Vorstellung eines iiber- 
sinnlichcn Seins loszuloscn und sie seiner rein empiristischen 
Anschauungsweise anzupassen. Fort und fort ereignet es 
sich, dab er von seiner Theorie, dab <lie Erlosung ein Auf- 
lioren. des Seins ist, abweieht und sich so ausdriickt, dab sie 
auch, wie in der Samkhya-Lehrc und im Jinismus, als ewige, 
selige Ruhe verstanden werden kann. 

Was ist miter dein Nirvana zu verstehen? 

Nirvana bedeulet Frlbsehen. Selion vor Buddha wird dieses Wort 
verwendet. In Oebraueh kommt es im Jinismus. Die Jina-Lehre - 
wie aueii die. Samkhya-Lehre kann die Seligkeit nicht als cin Auf- 
gehen dor Kinzel-.Seele in der All-Seele liegreifen, sondern imili sie sich 
als ein ewiges Zur-Buhe-kommen der Finzelseele als soldier \orstellen. 
Als Ausdniek fur diesen Seligkeitszustand der Finzelseele, in dem sie 
das Bewuhlsein ilirer selbsi verloren hat, ist das W ort Nirvana wohl auf- 
gekommen. Spiiler wird es dann von den Brahmanen ubernoinmen und 
auch vor dem Aufgehen der Kinzelseele in der All-Seele gebraueht. 

Auf die Frage, wie man von der Seligkeit des Nirvana reden kdnne, 
da es dort doeli keine Fmpfindung gebe, antwortet Sfiriputta, einer der 
1 Jeblingsjiinger Buddha's: ,,Fben dies, o Freund, ist die Seligkeit, dafi 
dort keine Fmpfindung ist. k ‘ 

Zuletzt gilt aucli vom Nirvana, dafi ein genaues Wissen davon un- 
ndtig ist. 
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, t 

Um die Brahmanen vollig zu widerlcgen, verneint Buddha, 
daB dem materiellen Sein irgendwie ein immatericlles zu- 
grunde liege, ohne dies wirklich durclifiihren zu konnen. 
Einfacher ware es fur ihn gcwesen, auf Erkcnntnis des Seins 
iiberliaupt zu verzichten, sich mit der Feststellung zu be- 
gniigen, daB alles Leben in der Sinnenwell Leiden ist, und 
es dahingestelll sein lassen, imvieweit dem Werden und Ver- 
gehen der Sinnenwelt ein ubersinnliches Sein entspricht. 

Von manchen Seiten sind neuerdings Zweifel laut gewor- 
den, ob^die Verneinung der Kealilat des iiniuateriellen Seins 
und des seelisclien Ich iiberliaupt tutsachlich zur ursprung- 
lichen Lehre Buddha’s gehdrte. 

* 

* 


Buddha's Bedeutungliegt nielit auf dein Gebiete des tlieo- 
retischen Denkens, sondern darin, daB er die Welt- und Le- 
bensverneinung vergeistigt und ilir einen ethischen Odem 
einhauclit. Er machl sich die ethischen Errungenschaften 
dcs Jinismus zu eigen und fiilirt das dort Begonnene weiter. 

Weil Buddha verkiindet, daB alles Leben leidvoll ist, hat 
man ihn - als man noeh keine genauere Kenntnis des Jinis¬ 
mus bcsaB - fur den Scliopfer der Ethik des Mitleids gehal- 
ten und gemeint, daB das Gebot des Nielit-Totens und I\icht- 
Scliadigens von ihm ausgegangen sei. Dies trilft nieht zu. 
Das Ahimsa-Geb ot lindet er ini Jinismus vor und liberal mini 
es von ihm. 

Das Aliimsa-Gebot scheint im alteren Buddhismus nieht 
so streng beobaclitct worden zu sein wie im Jinismus. Ein 
volliges Verbot des Genusses von Eleisch hat nieht bestan- 
den. Anders ware es unmoglieh, daB in den heiligen Schrif- 
ten des Buddhismus bcriclitet wird, Buddha sei nacli GenuB 
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cines aus Wjldschweinfleisch bcreiteten Gerichtcs, das ihm 
der Schrnied Cunda vorsetzte, gestorben. Erst europaische 
Gelehrte nehmen Ansto/3 an dieser Nachricht und suchen 
wahrschcinlich zu rnachen, da/3 das betreffende Wort (su- 
karamaddavam) nicht not wendig Gericht aus Wildschwcin- 
fleisch bedeute, sondern da/3 darunter aucli cine Spcise ver- 
standcn werden kdnne, die aus Krautern, Wurzeln oder Pil- 
zen, die einen Namen fuhrlen, in dem das Wort Wildscbwein 
vorkam, bereitet wurde. 

Nun wissen wir abcr aus einer von T3uddba herriihrenden 
oder schon in altester Zeit ihm zugescliriebenen Au/3erung, 
da/3 er Fleieligenu/3 in gcwisscn Fallen als statthaft ansali. 
Fin Ilofarzt namens Jlvaka, so wird in den Kedcn Buddha’s 
berichtet, hat davon gehort, da/3 der Meisler gelegentlich 
aucli Fleisch esse und stellt ihn deswegen zur Bede. Darauf 
erklart ihm dieser, da/3 er Fleisch, von dem er wisse, da/J es 
von einer eigens fur ihn geinachten Schlachtung stainme, 
zuriickweise. Er erlaube sicli aber, solches, das man ihm bei 
einem Mahle, zu dem er gerade hinzukomme, vorsetze oder 
das man ihm in seine Alinosenschiissel tue. zu geniefien. Das 
Tier sei ja nicht seinetwegen gctotet worden. Darum diirfc 
er dieses Fleisch als ,,untadelige Nalirung ansehcn". 

Nadi deinselben Vcrfahren lost Pauliis, iin 8. Kapitel ties 1.Brides an 
♦lie Korinther, die Frage, ob Christen von dem Fleiselie, das von den 
heidnischen Opfcrn lierriihrt, essen durl’en. Wenn man gesagt bekomme, 
dali es daher stainme, solle man, entscheidct er, es nicht genieJJen, da 
dies fine Stinde bedeuten wurde. Krhalte man aber von lfciden bei einer 
Fiuladung Fleisch vorgcsetzt oder kaufe man Fleisch auf dem Marktc, 
so brauehe man sieh nach seiner Herkunfl nicht zu erkundigen und 
kdnne es ruhig essen. 

Dal3 die sophistische Unterschcidung zwisclien Schlach¬ 
tung, an tier man schuhiig und soldier, an der man unschul- 
dig ist, von Buddha geinacht wird oder ihm zugeschriehen 
vverden kaim, zeigt, da!3 der altere Buddhismus es mit dem 
Verhot dcs Fleischgenusses nocli nicht ganz streng nalim. 
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An diese Tradition halten sich die buddbisti$chen Monche 
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i n C ey lon nocb heute. Legt man ihnen Fleiscb in die Almoserf- 
schale, so essen sic es. 

Sich ein Tueh vor den Mund zu binden, uni keine Lebe- 
wesen einzuatmen, gebietet Buddha seinen Jiingern niclit. 
Auch beanstandet or den Ackerbau niclit. Er verfolgt das 
Ahimsa-Gebot also niclit so in die Einzelheiten, wie es die 
Jinistcn tun. Das Problem der Grenzenlosigkeit der Ethik 
komml ihm noch nieht recht zum BewuBtsein. 


Wenn auch das Gebot des Nicht-Totens und Nicht-Scha- 
digens niclit auf Buddha zuruckgelit, so ist cr dennocli der 
Schopfer der Ethik des Mitleids. Er namlich unlernimmt es, 
dieses Gebot, das urspriinglich der Idee der Tatenlosigkeit 
und des Rein-Bleibens von der Welt entstammt, aus dem 
Mitlcid zu begriinden. 

In einer Rede schildert er in ergreifenden Worten, wie die 
Knechte und Soldner, die von dem Konig, der ein groBes 
Opfcr veranstalten will, den Befelil enipfangen haben, die 
dazu ausersehenen Tiere herbeizuholen, „aus Furcht vor 
Strafe, von Angst eingeschuchtert, mit tranenden Augen“ 
darangehen, ilin auszufuhren. 

Auf Grund der Vorstellungcn der Seidenweber, daB sie 
sich zur Gewinnung von Seide an dem Leben so vieler klei- 
ncr Wesen versiindigcn muBten, soil er seinen Mtinchen den 
Gcbrauch seidener Dccken verboten haben. 

Budd ha’ s Ethik des Mitleids ist abcr unvollstandi g. Sie 
wird durch die Welt- und Lebensverneinung eingeschrankt. 
Nirgends erhebt der Meister die Forderung, daB dcr Mensch, 
weil alles Leben Leiden ist, sich bestrebe, nach Moglichkeit 
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jedern Menschen und jedem Wesen Hilfe zu bringen. 
Er gebietet nur das Vermc iden des mitleidslosen Tuns. 
Das mitleidsvolle Helfen kommt fiir ihn nicht in Be- 
tracht. Es ist durch den aus der Welt- und Lebensver- 
neinung koinmenden Grundsatz der Tatenlosigkeit aus- 
geschlossen. 

TJnd nicht nur der Grundsatz der Tatenlosigkeit, sondern 
auch die init der Welt- und Lebensverneinung zusammen- 
hangende Vorstellung voin Wesen des Leidens und von der 
Erlosung voni Leiden steht bei Buddha dem mitleidsvollcn 
Handeln entgegen. Hat alles Leiden seinen Grund in dem 
Willen zurn Leben, so kann es nur dadurch, daB dieser ver- 
neint wird - also nur durch cine Erkenntnis-Tat des betref- 
fenden Wesens selber - behoben werden. Es im einzelnen 
oder von auBen her lindern zu wolleu. ist eigentlich zweck- 
los. Die Grundursache des Ijeidens bleibt ja bestehen und 
wirkt sieh alsbald aufs neue aus. 

Durch die Welt- und Lebensverneinung wird das Mitleid 
gegenstandslos. Sic notigt den Menschen - wenn er sicli dies 
einzug(‘sl(‘hen wagt — das Bestreben, dem in Not be find- 
lichen Lehen Beistand zu leisten, als zwecklos einzusidien 
und aufzugeben. 

Tatsachlieh besteht Buddha’s Mitleid auch vornehmlich 
in <h‘r steten Vergegenwartigung der Tatsaehe, daB alle We- 
sen tort und fort dem Leiden unterworfen sind. Es ist mehr 
Verstandes-Mitleid als unmittelbares, den Drang zurn Hel- 
fen in sieh tragendes Herzens-Mitleid. 

DaB Buddha li(d>evoll von den Tieren geredet und in einem 
herzliehen Verlialtnis zu ihnen gestanden luibe, wird in der 
altercn i)b« i rlieterung nicht berichtet. Er war kein Franzis- 
kus von Assisi. 

Erst in den Jataka’s, den legendarischen (ies<diichten aus 
seinen fruheren Existenzen, wird er als der groBe Tierfreund 
geschildert. Line der bekanntesten dieser Erzahlungen ban- 
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delt davon, daB er sich einem hungrigen Tigerweibchcn liin- 
gegeben habe, um cs vor dcm Vcrbrcchcn zu bewahren, 
seine eigenen Jungen aufzuzcliren. 


Weil das Tun fur sic niclit in Bctracht konimt, kann sich 
die Ethik bei Buddha nur als Gedanken-Ethik cntwickehi. 

Verlangt der Jinismus, daB der Moncli alle Regungen des 
Hasses und der Rache unterdriicke, so gcbielel iliiti Buddha 
noch dariiber liinaus, daB er alien Wesen, ja der ganzen Welt, 
cine Gesinnung der Gutigkeit entgegeiibringe. 

„I)ies habt ihr mm, meine MoncV, wohl zu libeii: Niclit soil miser 
Geiniit verstort werden, kein btiser Laut soil iinsercih Munde entfahren, 
frcundlich und mkleidigr wollen wir b lei ben, liebevollen Gemiit s, olme 
hcimliciie Tiicke; und jene Person werden wir mil liebevollem Genliite 
durcbstralilcn; von ihr ausgehend werden wir dann die gauze Welt . . . 
rnit weitern, tiefein, unbesehranktem, von Grimm und Groll geklartem 
Genliite durchslrahlen. Also habt ihr cucli, mciiieVreundc, wold zu libeii.*" 
f ,,Liebevollen Gcniuls weilend slrahlt er (der Moncli) nacli einer Uich- 
tnng, dann nach c*iner zweiten, dann nacli einer dritten, dann nacli der 
vierten, ebenso nach oben mid nach unten: iiberall in allcin sich wieder- 
erkennend durchslrahlt cr die gauze Well mit liebevollem Gemiit e.‘ k 

Bei den Brahnianen und in der Samkhya-Lehre hat die 

Ethik nur die Bedcutung, daB sie cine besserr Wicdergcburt. 

. *, rr*-:. r vr\>-, < ^ 

verleiht; ini Jinismus hilft sie mil, der Seele ihre urspriing- 
liche Reinheit wiederzugeben; bei Buddha - und dies ist 
das INeuc - ist ethische Geistesverfassung zur Krlangung 
der wahren Versenkung erforderlieh. Will man den zu- 
riickgelegten Weg ermessen, so lese man zuerst in den 
schonsten Reden Buddha’s und nehme nachher die IJpa- 
nishad’s vor. 

Die Meditation begreift bei Buddha also ethische Gedan- 
ken-Exerzitien in sich. Nur wessen Sinn rein und dazu noch 
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von heitcrcr Giitigkeit gegen die ganze Welt crfiillt ist, der 
soli fahig sein, in Versenkung die hochste Weltentriicktheit 
zu crleben. 

Die Ekstase und die Ubungen des Sich-Verscnkens spielen 
bei Buddha keine geringere Rolle als bei den Brahmanen 
und den Bekennern der Samkhya- und Jina-Lehre. Erunter- 
scheidet vier „Sohauungen“. In der Ietzten und hochsten 
wird deni Menschen gewi/3, da/3 er hinfort keine Wieder- 
geburt inehr erleben wird. Durch sic geht er eigentlich bc- 
reits ins Nirvana ein, wonn aueh seine leibliche Existenz 
noeh niclit alsbald aufhort. 

In der hochsten Schauung kann er die Erinnerung an seine 
frith eren Daseinsformen, sogar an die in friilieren Weltperi- 
oden, erlangen. Von sich sclber behauptet Buddha, da/3 ihm 
solches zuteil geworden sei. 

* * 

* 

Naeh Buddha bat die ethische Geistesverfassung aber 
niclit nur eine Bedeutung fur den Menschen selber, sondcrn 
sic ist zugleicli einc Macht, die von ilini ausgeht. Buddha 
besilzt sie in einzigartiger Weise. Sie macht das Geheimnis 
seiner so gewaltigen und so schlichten Personliebkeit aus. 

Niclit nur auf Menschen, sondcrn aueh auf Ticrc soil die von ihm aus- 
gehcnde ,,Gutigkcils-Strahlung 4 * gewirkt habcn. Kin wilder Elefant, den 
sein ihm fcindlich gesinnter Vetter Devadatta in einer engen Gasse auf 
ihn luslicli, hielt, so wird crzahlt, von der Kraft seiner Giitigkeit getrof- 
fen, ini Laul'e inne und senkte den sehon zuni Sehlag erhoheuen Russel. 

Buddha ist der erste, der das fundamental Gesetz aus- 
spricht, dal3 etliiseher Geist rein an sich eine Energie bc- 
deutet, die Ethisches in der Welt wirkt. 

Von der Kraft dcs Geistes, die mit ihm verbunden ist, 
empfangt das Wort das Vermogen, ctwas auszurichten. 
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Aus der reinen und g utigen Gesinnung im Schweigen und 
Reden Gutes zu vollbringcn, gehflrt, nach Buddha, zum Be- 
rufe des Monclies. 

3 „Die Wahrheit spricht der Munch, der Walirheit I9t er ergeben, stand- 
haft, vertraucnswurdig, kein Heuchler und Schmeichler der Welt. After- 
reden hat er verworfen, von Afterrcden halt or sich fern. Was er hier 
gehort hat, crzahlt er dort nicht wieder, uin Jene zu cntzweien, und was 
or dort gehort hat, crzahlt er hier nicht wieder, uni Diese zu entzweien. 
So einigtjerJEntzweite, festigt Verbundene; Eintracht inacht ihn froh, 
EiutracM ireut ihn, Eintracht begliiekt ihn, Eintracht fordernde Worte 
spricht er ... Worte, die frei von Schimpf sind, deni Ohre wohltucnd, 
liebrcich, zum Ilerzen dringend, hoflich, Viele erfreuend, Viele erhebend, 
solchc Worte spricht er.*' 

Nicht nur urn der zu erlangenden Vollkommenheit willen 
muB man Feindschaft ertragen und Boses verzeihen, sondern 
auch darum, weil damit etwas in der Welt ausgerichtet wird. 
,,Durch Nicht-Zurnen 66 , sagt Buddha, „ uberwinde man den 
Zorn; das Bose uberwinde man mit Gutem; den Geizigen 
uberwinde man mit Gabe; durcli Wahrheit uberwinde man 
den Liigner; durch Nicht-Feindschaft kommt Feindschaft 
zur Rulie. 44 

So heiftt es auch beim Apostel Paulus: „LaB dicli nielit 
das Bose iiberwinden, sondern iiberwinde das Bose mit Gu¬ 
tem 66 (Brief an die Romer. Kap. 12 Vers 21). 

Von der Feindschaft, die durch Nicht-Feindschaft zur Ruhe komrnt, 
handelt die Krzuhlung vom Prinzen Dlghavu (Lebelang), die Buddha 
seinen Jungcrn bei Gelcgenheit eines Streites, dcr untcr ihnen aushricht, 
vortriigt. Kbiiig Brahinadatta hat seinem Nachbarn, dern Kdnig Dlghili 
(Leidelang), das Reich gciiomnten. Spiiter lebt dieser mit seiner Frau 
unerkannt als Bettelmonch verkleidet in der Stadt seines Feindcs, wo 
ilun cin Sohn, dcin er den Nainen Dlghavu (Lebelang) gibt, geboren 
wird. Einigc Jahre spiiter erfahrt Kdnig Brahinadatta durch eiuen Vcr- 
riiter, wer dcr Bettelmonch ist, und liiOt ihn und sein Wcib hinrichten. 
Auf dein Gang zum Tode redet dieser zu seinem Sohne Dlghavu von der 
Feindschaft, die durch Nicht-Feindschaft zur Huhc gebracht werden 
miissc. Unerkannt tritt Dlghavu in den Dienst des Kdnigs und erwirbt 
seine Freundschaft. Auf der Jagd wciB er es dann einmal so einzurichten, 
Schweitzer, Weltanschauung 6 
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daB cr rnit ihm ganz allcin im Walde ist. Dcr miidc Kdnig legt sein Haupt 
in seincn SchoB und schlaft ein. Nun erachtet Dfghavu den Augenblick 
fur gekominen, Roche zu nehmen. Dreiinal ziickt er das Schwert fiber 
dem Ifauptc des Schlafcrs; dreimal liiBt er cs sinkcn, weil ihm das letzte 
Wort des Voters in den Sinn komrnt. Dem Kdnig aber tramnt, daB 
Dighavu ihn errnorden wolle. Kntsetzt fiihrt er auf, erblickt ihn vor sich 
init dem Schwert in der Hand und verniinint von ihm, wer er ist. Vor 
illtti iiiederfaiiend fleht er uin sein Leben. Dlgha\u aber erdffnet ihm, 
daB er dein Worte seines Voters gemiiB ihrn verzeihen niiisse und bittct 
ihn, ihm seinerseits zu verzeihen, daB er ihn tbtcn wollte. So fmdet die 
Kcindscliaft ein Knde. Dighfivu wird von dem Kdnig wieder in die Iferr- 
scliaft seines Voters eingesetzt. 

♦ * 

* 

Indent Buddha ethische Gcsinnung an sich oder in Worten 
kundgcgeben als cine auf die Well wirkende Kraft bewertet, 
trill er ans der Kthik der Welt- und Lehensverneinung, die 
clt'ii Mensehen ntir rnit sich selber beschiiftigt sein liiBt, her- 
aus. Aher die Kthik des llamlelns in Liebe hleiht deimoeh 
auBerhall> seines Gcsiclitskreises liegen. Nur das Geistige in 
de r W elt will cr Undent, nicht die irdischen Zustande. Von 
dem Grundsatz der Tatcnlosigkeit. abzugehen, koninit ihm 
nielli in den Sinn, obwolil der Tat-Gedanke in seiner Kthik 
bereits vorhanden ist. 

Kr, der so scharfsinnige erkeiuitnistheoretische Unler- 
siiehungen anstellt, geht an dem elementaren Problem, oh 
die Kthik sich wirklich auf das Nieht-Tun heschriinken konne 
oder ob sie sich nicht auch auf das Gebiet des Tuns begeben 
niiisse, wie mil Blindhcit geschlagen voriiber. Die W elt- und 
Lebensverneinung steht ihm als etwas Selhstverstandliches 
lest. DaB das Mitlcid einen aus den Tieten des menschlichen 
Wesens kommenden Protest gegen &ie hedeutet, wird ihm 
niclil bewuBt. 

Wenn er die ,,Hechtschafreniieit des Munches 44 in dem 
herrlichen Satze hesclireiht: „Er ist mitleidig und barmher- 
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zig und trachtet freundlicli naeh dem Wolil aller lebcnden 
Wesen 44 , so ist or weit davon entfornt, ibm darait tiitigc 
Liebe zuzumuten. Er inacht ibm nur die zur Vollendmig und 
zurn wahren Seelenfrieden geliorige Geistesverfassung der 
Giitigkeit zur Pflicht. 

Zur Erlosung gelangt, lehrt er, wer den ,,heiligen acht- 
faltigen Weg der reeliten Erkenutnis, der reeliten Gcsiunwig, 
der reeliten Rede, des reeliten Jfandelns, des rechteu Wan- 
delns, <les reeliten Millions, der reeliten Einsieht. der rech- 
ten Vertiefung 44 begeht. Man lasse sieli aber durcli das Wort 
.,rechtes Handeln 44 niclit tauschen. Er versteht darunler nur 
das Vermeiden des Boson. 

,,Was ist nun, Briider, reclites Handeln V Lebeudigcs iiinzubringcn 
v erme iden, Nichtgegcbenes zu nelunen vermeiden, Ausseliweifungen ±\i 
begehen vermeiden: dies nennt man, Briider, reebtes Handeln/ 4 (Atis 
einer Rede Sariputta’s, fines T ieblingsjiingers Buddha's, liber den aeht- 
faltigen Weg.) 

Tatige Liebe kann fur Buddha’s Monche sehon darum 
niclit in Betraclit kominen, wcil sie voraussetzt, duB man 
etwas in der Welt lieb hat und so irgendwie mit deni Herzen 
an ihr hangt. Dies aber wiirde cine Beschriinkung des Frei- 
Seins von den irdisclien Dingen bedeuten. Wie ersclnittemd 
lautet doeli Buddha’s Wort: ,,Freudenreich und von Sehmerz 
frei sind, die nichts Liebes in dor Welt liaben. 44 Einem Vater, 
dem sein Kiiiiblein gestorben ist, weiB er niehts anderes zu 
sagen als: „Was einem lieb ist, gibl Welle und Jammer/ 4 

Tn barton Stricken zeiclmet er das monchisehe Vollkom- 
menhcits-Ideal in dem Spruehe: „Wer niclit fiir andere sorgt, 
fiir den es koine Verwandten gibt, wer sich bezalimt, wer in 
der Wahrheit Kern beie»tigt ist, in dem die Grundubel er- 
losclien sind, wer den ilaB von sieli geworfen bat: den nenin: 
icli einen Brahmanen/ 4 


* 


* 


♦ 


6 * 
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Dafi Buddha, urn der W elt- und Lcb cnsvcmcinung willen, 
die er als oberstes Gesetz aufstellt, davon Abstand nimmt, 
semen Mon chen das aus Mitleid u nd Liebe kommende Tun 
zuzumuten, ist begreiflich. In seiner Laien-Ethik aber steht 
er vor der Entscheidung, ob er es zur Pflicht machen soli 
oder nicht. Gestelit er - was mit seiner Lehre vom Leiden 
und von der Erlosung vom Leiden eigentlich unvereinbar 
ist — Menschen zu, da!3 sie weiter im tatigen Leben verblei- 
ben, so sollte er ihnen eigentlich auch ein Tun aus Mitleid 
und Liebe gebieten. Dies v^jirde aber ein die ^elt- iind^e-^ 
bensverneinung aufhebendes Ziigestanums an die v^elt- und 
Lebensbej ahung bedeuten. 

Bei Buddha ist die Ethik so stark entwickelt, dafi sic be- 
reits Selbstzweck ist. Dies gesteht er sich aber nicht ein. Er 
liifit sie weiter im Dienste der von der Welt- und Lebens¬ 
verneinung beherrschten Erlosung stelien. 
v vEthische Welt- und Lebensverneinung ist cine in sich wi- 
derspruchsvolle und nicht verwirklichbare Idee. Die Ethik 
triigt ja auch Welt- und Lebensbejahung in sich. Was fur 
ethisehe Welt- und Lebensverneinung angesehen wird, ist 
immer nur Ethik, die sich innerhalb der Grenzen der Wclt- 
und Lebensverneinung halt und dementsprechend unvoll- 
stilndig ist.') 

Es kann also nicht anders sein: auch Buddha’s Laien- 
Ethik ist von der Welt- und L ebensve rneinung beherrscht. 
Sie vermag einige Forderungen der Tat-Ethik zu vertreten. 
Aber nie und nimmermehr darf sie ethisches Ilandeln in dem 
MalJe und dem Umfange, wie es von dem Mitleid und der 
Liebe wirklich gefordert wird, zum Gebot erlieben. 

Nur selten sprieht sich Buddha iiber die Laien-Ethik aus. 
Durcliweg wendet er sich in seinen Reden an die Monche. 

rlus einer Bede iiber Laien-Ethik. ,,Aber auch, wic ties Hausvaters Le- 
benaweise sein soli, will icli euch verkiinden . . denn ihm, der Wcib 
und Kind hat, blcibt die ganze Befolgung der Monchsgebote unerreich- 
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bar . . . Er tote kein lebendes Wesen; er nehmc nicht, was ilim nicht ge- 
geben wurde; er liigc nicht; er trinke nichts Bcrauschcndes; er lasse ab 
von der Unkeusehheit,. . . PflichtgcniiiO sorge er fur seine Eltern und 
betreibe ein fromines und rechtliches Gcschiift.“ 

Weitcr gebietet Buddha den Laien noch: Frcigiebigkeit, froinmen 
Wandel, liebevolle Sorge fiir Anverwandte, tadellose Werke, Ehrfurcht 
und Bcscheidenheit, Duldsainkcit und Sanftmut, Zufricdenheit und 
Dankbarkeit, rechtzeitiges Anhoren von LehrvortrUgen, Besuclie von 
Asketen. ^' 

Die in Stein gemciBelten Inschriften des buddhistischen Konigs Asoka 
(3. Jahrhundert v. Chr.) empfehlen den Laien auBer der Beobachtung 
des Aliiinsa-Gebotes besonders wohlwollendes Vcrhalten gegen Sklaven 
und Diencr, Ehrerbietung gegen ehrwiirdige Pcrsonen und Eicigiebig* 
keit gegen Brahtnanen und Asketen. 

Das Dhammapada (Per Pfad der Wahrhcit), das klassischc Buch der 
alt-buddhistischen Etliik - es gehort dem Suttapitaka, dcin zweiten 
.,Korb“ der heiligen Schriften des Ulteren Buddhismus, an und enthUlt 
authentische Spriichc Buddha’s und solche, die ihrn zugcschricbcn wer- 
den - b ringt fa st nichts iiber Laien -Eth ik. 

Buddha’s Laien-Ethik enttauscht also insofern, als sie es 
unterlaBt, unter dem Zwang des Mitleids und der Liebe ge- 
schehendes Handeln zu fordem. Der so groBartigen Gedanken- 
Ethik des Mitleids und der Giitigkeit sollte eine entspre- 
chende Tat-Ethik zur Seite treten. Sie fehlt. 

Man bcachtc: Kein Wort von der den Notleidenden ge- 
scliuldeten Ililfe! Wo Buddha von Wohltatigkeit redet, mcint 
er die Freigiebigkeit gegen die Monche! Den Lohn, der auf 
dieser stelit, preist er in einer fur uns anstoBigen Weise. 

GroBen Wert legt er auf die Dankbarkeit. In einer seiner 
schonsten Reden aufiert er sich iiber sie in den Wortcn: „Die 
Summe alles dessen, was einen schlechten Mensclien aus- 
macht, ist die Undankbarkeit . . . Die Summe alles dessen, 
was einen guten Menschen ausmacht, ist die Dankbarkeit/ 6 

Von der Dankbarkeit gegen die Eltern. „Wenn einer . . . seine Mutter 
auf der einen Schulter und seinen Vater auf der andern Schulter hcrum- 
triige und so hundert Juhrc alt wiirde ..so hat er damit noch immer 
nicht den Eltern Dank bezeigt und dcren Wohltaten vergoltcn .. . 
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Wcr aber seine Litern, wenn sie ungluubig sind, zura vollkommenen 
Glauben bringt. . . wenn sic bose sind, zur vollkommenen Tugend 
bringt . . . wenn sie geizig sind, zur vollkommenen Opferwilligkeit bringt 
. . . wenn sie nielit weise sind, zur vollkommenen Wcisheit bringt: der 
bat dadurcb aUein den Eltern Dank bezeigt, deren Wohltaten vergolten, 
ja mehr als vergolten." 

Weil Buddha nicht ins Uferlose gehende tatige Liebc ver- 
langt, sind seine Verkiindigung und die Jesu von Grund aus 
versehieden, wenn sie sich auch in so manchen Worten bc- 
gegnen. Darum ist der immer von neuem unternommenc 
Versuch, die Idee der Liebe bei Jesu aus buddhistiseken Ein- 
fliissen zu erklaren, als aussicktslos zu beurteilen, selbst wenn 
man das so iiberaus Unwalirscheinliehe annelimcn will, dab 
Jesus Kunde von indischem Denken gehal)t habe. 

Selbstverstandlich nehinen sich die buddhistischen Laien 
das Reeht, wo es ihnen geboten ersclieint, dem naturlicken 
Empfinden ihres Herzens Folge zu leisten und tatige Liebe 
zu iiben, ohne sich darum zu kumrnern, ob sie init der Wclt- 
und Lebensverneinung vereinbar ist. 

Brunnen zu graben und Rasthauser fiir die Wanderer zu 
bauen gehort von jeber zu den von ihnen geiibten guten 
Werken. 


* 


Es gibt auch Falle, in denen Buddha selber sich zum llan- 
deln in Liebe forlreiBen laBt. Lines Abends, bei einem Gang 
durch die Schlafstatten, triiFt er einen an Dysenteric leiden- 
den und durch sie bereits entkrafleten Munch in seinem Un¬ 
rat liegend an. Mit Hilfe Ananda’s, der init ihm ist, wiischt 
er ihn ab und bettet ihn um. Nachher ruft er die Monche 
zusaimnen und belehrt sie iiber das llelfen, das sie sich gegen- 
seitig sehulden. Dieses Dienen begriindet er aber nicht aus 
einem allgemeincn Gebotc der Liebes-Tiitigkeit, sonderndar- 
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aus, daB sie we der Vater lioch Mutter bei sich batten, die 
fur sie sorgen konnten, und also einander Vater und Mutter 
ersetzen miiBten. Die Ermalmung schlieBt mit dem Satze: 
„Wer, o Monclic, micli pflegen wiirde, der soil den Kranken 
pflegen. “ 

In der menschlich so gr oBen Persoidichkeit Buddha’s ist 
die Ethik etwas so Starkes und Lcbendiges, daB sie in der 
Welt- und Lebensverneiming eigentlich keinen Plat/ mehr 
hat. Aber sie lehnt sich nicht gegen sie aui’ und sprengt sie 
nicht, sondern geht, wo es sich von selber ergibt. iiber sie 
hinaus, wie gestaulc Wasser an der und jener Stelle den 
Danini uberflieBen. 

LJber die Frage der Welterlosung iiiiBert sich Buddha 
nicht. Eigentlich miifite er die l[oirnung aussprechen, daB 
mit der Zeit alle Wesen in das Nirvana eingelien werden 
und daB auf diese Wcise das leidvoile Werden und Vergehen 
eininal ganz zu Ende komme. Er gibt sich aber Reclien- 
schaft davon, wie schwer das Welt-Nirvana vorstellbar ist, 
wenn alles Sein, den Voraussetzungen der Wiedergeburts- 
lehrc zufolge, die Erlosung nur auf dem Umwege liber ein 
der hochsten Erkenntnis fiihiges Menschendasein erlangen 
kann. 1 

Nach Buddlia grenzt es schon an das Unmogliche, daB ein 
Mensch, der auf Grund boser Tat in cine nicht-inenschlichc 
Daseinsform eingegangen ist, spiiter wieder als Mensch wie- 
dergeboren werde, ,,weil es in den niedrigen Daseinsforrnen 
nur gegenseitiges Morden und kein gules Handeln gibt 44 . 
Wenn ein einlochiges Joch ins Mecr geworfen wird und im 
Meere belindet sich cine einaugige Sehildkrote, die nur ein- 
mal alle liundert Jalire eniportaucht, so besteht, nacli einem 
Gleichnisse Buddha’s, vicl mehr Aussicht, daB diese Schild¬ 
krote eininal ihren Hals in dieses einlochige Joch steckt, als 


1 Siehe dariiber S. 35 und 36, 52 und 53, 
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dafi dcr Tor, der einmal in niedrige Daseinsformen geraten 
ist, wieder zu Menschenexistenz gelangt. 

DaB Buddha, der Prediger des Mitleids, den Menschen 
nur mil seiner eigenen Erlosung, nicht auch rait dcr aller 
Wesen heschaftigt sein liiBt, ist einc Schwiiche seiner Lehre. 



VII 

DER SPAT-BUDDHISMUS IN INDIEN 

Einem Worte zufolge, das or an Ananda riclitet, crwartet 
Buddha, daB die von ihm verktimlete Wahrhcit nur 500 
Jahre best eh cn werde. Alsdann rniisse ein ncuer OfFcnbarer 
der Erlosung auftreten. 

Diese Weissagung geht niclit in Erfiillung. 500 Jahrc nach 
Buddha’s Tod, das hciBt uin die ViVmle unserer Zeitrech- 
nung, beginnt die liochste Bliite seiner Lelire. Frcilioh, es 
ist niclit mehr gauz die, die er selber verkiindet hat. Sie hat 
sich fortentwickelt. 

Im spateren Buddhismus bildet sich die Anschauung aus, 
daB der Welt von jeher die zur Erlosung fulirende Wahrhcit 
durch Buddha’s verkiindet worden sei. Gotaina Buddha, aus 
dem Geschlechte der Sakya’s, ist also nur einer unter den 
vielen. In jeder Weltperiode - der Spat-Buddhismus iiber- 
nimmt von der Samkhya-Lehre die Vorstellung aufeinander- 
folgender Weltperioden — und in jeder Weltgegeiul (also 
nicht nur auf Erden) treten von Zeit zu Zeit Buddlia’s auf. 
Gotama Buddha ist nicht der letzte. Nach ihm werden noch 
andere koimnen. 

Der spat-buddhistischon Lehre zufolge gehenallc Buddha’s auf einen 
himmlischen, dureli sieh selhst existierenden Ur-Buddha (Adi-Buddha) 
zuriick, von dem aueh die Welt ihren Ausgang niiiimt. llnter den sich 
direkt von ihm herlcitenden ewigen Buddha’s ragt Buddha Ainitabha 
(der vom unernieliliehen Jdrill), der Sehirmherr der jetzigen Well, liervor. 
Seine Wohnstiittc ist die I’aradies-Welt Sukhavali. Aueh Gotaina- 
Buddha ist naeh der Dogrnatik des Spat-Buddhismus ein hirninlisehcs 
Wcsen, das Menschengcstalt annahm, um die Lrkennlnis von der Kr- 
losung in die Welt zu l>ringen. In einzelnen Sehriften lies Spat-Buddhis- 
rnus wird er sogar, wie der Ur-Buddha, als der ,,aus sieh selhst entstan- 
dene Vater der Welt“ liezeiehnet. Die spiit-huddhistisehe Lelire von den 
Buddha’s ivird nicht einheitlieli durehgefiihrt. Sie tragt viele Unklar* 
heiten und Widerspriiehe in sich. 




90 


VII. Der Spat-Buddhismus in Indien 


Der Spat-Buddhismus wird also zu einer Religion. Und 
zwar bleibt er nicht dabei stehen, nur die Verehrung der 
Buddha’s gutzulieiBen, sondern laBt auch den Kult der Got- 
ter iiberhaupt, deni Gotama-Buddha jede Bedeutung abge- 
sprochen hatte, wieder zu Ehren konimen. 

Indeni er sich so zu einer volkstiimlichen Religion ent- 
wickelt, entfernt sich der Spat-Buddhismus von der Lehre 
des geschicht lichen Buddha, daB die Erlosung von der Wic- 
dergeburt nur durch inonchischcs Leben und Weltentsagung 
erlangt werden konne. Er behauptet, daB sic auch denen, 
die iin gewohnlichen Leben verbleiben, zuteil wird, wenn 
sie den got t lichen Buddha glaubig verehren und sich ihm 
vertrauensvoll Jiingeben. 

Diese neue Lehre, die den fiir alle zugangliclien und leich- 
ter b(‘gebbaren Weg der Erlosung verkiindet, neniit sich die 
fjehre von dem ,.groBen Fahrzeug^ (Mahayana). Die ur- 
spriingliche, vom geschiclitlichen Buddha herriilirende, wird 
als die vom „kleineii Fahrzeug“ (llinayana) bezeichnet. Ge- 
meint ist das Fahrzeug, das iiber den Strom der Wieder- 
geburten und des Leidens zum Ufer des Nirvana ubersetzt. 

* * 

* 


liber die Lehre des geschiclitlichen Buddha geht der 
Mahayana-Buddhismus auch darin liinaus, daB er das Frei- 
werden von der Wiedergeburt nicht niehr als das hcichste 
zu erstrebende Ziel ansieht. Die Idee des Mitleids ist in ihm 
so stark enlwiekelt, daB ihm unbcgreiflich wird, wie Buddha 
den Menschen nur mit seiner eigenen Erlosung und nicht 
auch mit der der Welt beschaftigt sein lassen kann. Darum 
stelit er als Ideal auf, daB der Mensch, der das Freiwcrden 
von der Wiedergeburt erlangt habe, darauf verzichte, ins 
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Nirvana einzugchen ? ura weiterhin immerfort auf Erden zu 
erscheinen and sicli um die Erlosung aller Wesen zu bemii- 
hen. Diesen fort und fort wieder freiwillig Mensclienexistenz 
annehmcriden Ileiligen erkennt der Mahayana-Buddhismus 
den Rang und die Wiirde von Bodhisattva’s, das lieiBt von 
Anwartern auf die Buddhaschaft, zu. f ,, 

Der Mahayana-Buddhismus ist eine folgerichtige Weiter- 
bildung des ursprunglichen Buddhismus. 

Buddha denkt die Idee des Mitleids aus. Zugleich aber liiB't 
er den Menschen nocli in ganz egoi^liseln r Weise mir auf 
sein eigenes Freiwerden von dein Kreislauf der Wieder- 
geburten sinnen. 

Der Mahayana-Buddhismus gibt sicli Rechenschaft davon, 
daB die Idee des Mitleids, wenn sic eininal vorhanden ist, 
sich nicht mit irgendeiner ihr zugewiesenen Rolle zufrieden 
geben kann, sondern das Denken ganz beherrschen will und 
also jegliche egoistisehe Erlosungssehnsucht beanstanden 
muB. 

In groBartiger Wahrhaftigkeit widerstelit der Mahayana- 
Buddhismus der Versuchung, sich (lurch ein Zurechtmachen 
dcr Gberlieferung auf Buddha selber zuriickzufuhren. Er 
stellt nicht in Abrede, daB Buddha die Menschen dazu an- 
hielt, vor allern nacli dem Freiwerden von der Wiedergeburt 
zu trachten, und daB er selber von seineni Kingehen ins 
Nirvana redete. Dies babe er, erklaren die Mahayana-Iichrer, 
aber nur deswegen getan, weil seine Zeitgenossen nicht 
fahig gewesen seien, die hohere Wahrheit, daB man auf 
das Nirvana verzichten solle, zu begreifen. Darum sei 
die sich aus dem Geiste seines Mitleides ergebende Lehre 
liber diejenige, die (lurch seinen Mund verkundel wurde, 
zu stellen. 

Der Mahayana-Lehre zufolge ist Gotama Buddha also gar 
nicht in das Nirvana eingegangen, sondern wirkt in den 
himmlischen Regionen fort und fort fur das Bekanntwerden 
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der Erkenntnis der Erlosung in der Welt. „Er gieBt den 
groBcn Regen der Religion hernieder und lUBt die groBe 
Trommel der Religion erdrohnen.“ 

Zur Ausbildung gelangt der M ahay ana-Buddhismus im 
nordostlichen Indien, wohl in den beiden ersten Jahrhunder- 
ten unserer Zeitrechnung. Seine heiligen Schriften sind nicht, 
wie die des Ulteren Buddhismus, in der Pali-Sprache, sondern 
im Sanskrit abgefaBt. 

Da der Mahayuna-Buddhisinus nacli Tibet und nacli China gelangt 
und sich hier rrhalt, wahrend in Indien im Laufe der Jahrhunderte der 
Buddhismus iiberhaupt verschwindet, besitzen wir eine Bribe von wich- 
tigen Mahayana-Texten, die iin Sanskrit-Original verloren gegangen 
sind, nocli in tibetisehen und chinesisehen Obersetzungen. 

Das hekannteste Werk des Mahayana-Buddhismus ist das Saddharma- 

pnndarika (l)er_Lotus d er gu ten I.ehrc). Ks verherrlieht Cotama 

Buddha uls ein gdttliches Wesen, das unter Tausenden von Gottorn und 
Buddha's und Bodhisattva's auf einern Berge thront. Kntstanden ist 
dicse Sehrift wohl schon vor 200 n. ( hr. Schon 223 und wieder 286 n. Chr. 
wird sie ins Chinesisehe libci tragen. 

Per , ,Lal itavistara“ ( ,,l)ie ausfuhrlichc Krzaldung \on drill Spiel‘% 
zu ergiinzrn ,,dcs Buddha 41 ) srhildert in legendarisrhrr Art die Menscli- 
werdung des gottlirhen Buddha in der Familie drr Sakya's und sein 
irdisehes Wirken. Seinen altestcn Bestandteilen nach ist das Werk wohl 
noeh vor unserer Zeitrechnung entstanden. 

Per Sukhaya tIvyuha (,.Ausfuhrlichc Beschreihutig des gesegneten. 
Landes 4 *) handelt von Buddha Amitahha und dem Sukhavati-Paradies. 
Piese Srhrift wird schon zwischen 147 und 186 n. Chr. ins Chinesisehe 
iihrrsrtzt. 

GroBe Mahavuna-Lehrcr sin<l Nugarjuna (2. Jalirhundert n. Chr. ?), 
der aus einer Brahmaiienramilie stannnt, und der gelehrte Pichter 
San tide va (7. Jahrhuudert n. Chr.). 

* * 

* 

Im Mahayana-Buddhismus lebt sieh also die Mitleidsidee 
Buddha’s voll aus. Der Mahiiyana-Glaubige niinint sich vor, 
die Vollkommenheit des ,,groBcn Mitleids“ zu erreichen. Wie 
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tief das Wort ,,Solange 
keit der Freude fur die, 

MaleimDenken der Menschheit ist die Weltanschauung von 
der Idee des Mitleids beherrscht. 

Aber dieses machtige Mitleid kann sich nicht in natiirlicher 
Weise ausleben und auswirken. Wie der urspriingliche Bud- 
dhismus ist auch der Mahayana-Buddhismus in Welt- und 
Lebcnsverneinung gefangen. Wie jener kann er also eigent- 
lich nur die Tatenlosigkeit guthciBen. Wie jener vermag er 
dem auf die Behebung der matcriellen Not gehenden Helfen 
keine wirkliche Bedeutung beizulegen. Wie jener kann er als 
die einzig wirksame Mitleidstat nur die Verbreitung der Er- 
kenntnis, daB durcli Verneinung des Willens zum Leben 
Erlosung erlangt wird, ansehen. 

Der Mahayana-Buddhismus sorgt sich urn die Erlo sung 
aller Wcsen. Wie sie aber moglich ist und zustande konunen 
soli, vermag er ebensowenig zu erkliiren wie die Samkhya- 
Lehre und Buddha. 

Dem Mahayana-Mitleid sind die Hande also in derselben 
Weise gcbumlen, wie dem Buddha’s selber. Es ist im 
Grunde nichts anderes als das Gedanken-Mitleid, das 
Buddha seinen Monchen zur Pflicht inaclit, nur ins MaB- 
lose gesteigert. Darum kann es sich nicht rnehr kontem- 
plativ verhalten, wie bei Buddha, sondern lebt sich in 
Mitleids-Wiinsclien. oft in wahren Orgien von Mitleids- 
Wunschen, aus. 

Der Maliayana-Glaiibige betel fiir alle Wesen, daB sie kei- 
nen Mangel leiden, von Schmerz und Krankheit verschont 
bleiben, nicht verlassen und unterdriickt sind, ein gliick- 
liches Leben in siindloser Gesinnung verbringen und aus den 
niederen Daseinsweisen in die hoheren, zur Erlosung fiihren- 
den, eingehen. Lange Furbiltengebetc dieser Art fmden sich 
in den Mahayana-Schriften. Weil die Frauen unter die nie¬ 
deren Wesen gerechnet werden, wird fiir sie crfleht, daB sie 


die 

die voll Mitlei 


^ teWA 

Ig. sind ! Zum erslen 



94 


VII. Der Spat- liuddhismus in Indien 

als Manner wiedergeboren werden. Auch der in Angsten und 
Qual be find lichen Hollenbewohner wird in diesen Gebeten 
gedacbt. Das ,,groBc Mitleid“ geht nicht nur auf die auf 
Erdcn lebenden Geschtipfe, sondern auf alle Wesen in alien 
Welten. 

A us Mahay ana-Schr iften. ,,In alien Lundcrn indgen alle Leiden <ler 
Wesen aufhdren. 44 . . . ,,Mdgen alle Wesen in den zehn W'eltgegenden, 
die sehwaeh, krank, heruntergekommen und srhutzlos sind, von ihrer 
Krankheit befreit werden.“ . . . ,,Mogen die Geschlageneu von den Schlii- 
gen befreit, die in it deni Tode Bedrohten deni Leben wiedergegeben 
werden und die in Bedrungnis Geratenen von aller Fureht frei werden. 44 
. . . ,,Mogen die an Hunger und Durst Leidenden Speise und Trank in 
Fiille erhalten. 44 

,,l)ie Blinden inogen Gestalten sehen, die Tauben inirnerdar lidren, die 
Seliwangeren sehrnerzlos gelnircn. 4 * . . . ,,Mbgen nirgends Laute des 
Sebrnerzes in der Welt ertiinen. Mdge aurli nicht ein einziges We sen 
Widerwiirtiges erleben. 44 . . . ..Mugeii die Wesen den niedrigen W eg (der 
Wiedergeburt) vermeiden. 4 * . . . „Mbgeii alle Frauen stets als Manner 
wiedergeboren werden, als tapfere llelden und weise Gelehrte. 44 . . . 
,,Mbgen sie die Buddba's in den zehn Weltgegenden sehauen, beliaglich 
sitzeud in den herrliehen Kdelsteinbaunien auf I'hronen aus Beryll, und 
rndgen sie die von ihnen gehaltenen Prcdigten lidren.** . . . 

,,/ur Bubo konunen indgen die (^ualen und Angste der Ildllenbcwoh- 
ner.“ . . . „I)ie Fureht, Non einander gefressen zu werden, mdge von den 
Tieren weiehen; die Gespenster indgen gltiekiieh sein.** . . . ,,Ieh juble 
iiber die Befreiung der W esen von den Leiden des Kreislaufs der W ieder- 
geburlen. 44 

Abcr nicht nur in Wunschon, sondern aucli in Wunsch- 
Taton lebt sioh das Mahayana-Mitleid aus. Dir einfache 
nat iirlioho Mitleidstat kornint fur os ja nicht in Bctracht. 
Wold isl in don Mahayana-Scliriften viol davon die Redo, 
daB die llungrigen gespeist, die Durstigon getrankt und die 
Krankeit gepiiegt werden mdgoji. Abor vorgobons sucht man 
in ill non nacii sacldiehen Gcbotcn liobovollon Jlolfons zur 
Linderung dor Not. Dor Mahayaiia-Buddhismus zieht letzten 
Kudos nur Taton in Bctracht, die zur wirkliclien, volligen 
Erldsung vom Loidonsdasoin beitragen. Das ,.groBo Mitleid“ 
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erlaubt dem Mahayana-Glaubigcn nicht, sich mit der Ver- 
kiindigung der erlosenden Wahrheit zu begniigcn. Es zwingt 
ihn, in Gedanken gewillt zu sein, den Schatz guter Werke, 
den er sich erworben hat, fur die Erlosung der andern dahin- 
zugeben, die Leiden der andern auf sich zu nehtnen, an ihrer 
Stelle in niedere Daseinsweisen einzugehen und fur si«' Hol- 
lenqualen zu erdulden. Statt einfach Mitleid zu iiben, isl or 
mit den Groftlaten heroischer Selbstaufopferung beschaf- 
tigt, die er als Bodhisattva vollbringen will. 

Aus Mahayana-Schriften. ,,Mdge ich alle Wesen in die Sia«It des Nir¬ 
vana fuhren.“ ,,Mdge icli uni des Guteu willrn, das ich vdlbi-icht, ein 
^csapftiger idler Leiden idler Wesen sein.** ..Alle \ erdiensie. die ieh 
. . . cjrworben, gcbe icli hier unbckiuniuerl liin/ur Wohlfahrl aller Wesen.* 4 

„Ich bemuhe inieli nicht bloli mn meine eigene Frlosuug. Alle diese 
Wesen . . . muO ieh aus der Flul der Wiedergoburt (Sainsuru) heraus- 
fiihren. Ich selbsl muB ( lie gauze Masse des Lrideas aller Wesen auf mieh 
nchincn. Soweit ieh es vermag, will ich in alien sehleehten Daseinsformen, 
wie sic in alien Wellteilen erlang! werden, alle l.eiden auskosten. . . . 
Ich bin enlsehlossen, in jeder einzelnen sehleehten Daseinsfnrm ungo- 
zahlte Millionen von Weltzeitaltcrn zu leben. . . . Bosser ist es ja fiir- 
wahr, dafi ieh allein leide, als dali alle Wesen in die Station der sehierhten 
Daseinsforinen gelangen.** 

„I)ie Bodhisattva's, die sich den /iisaintnenhang (zwisehen sieh und 
andern Wesen) vergogonwartigen und die nur an der I.inderung freinder 
Leiden Freude haben, stiirzen sieh in die Iloilo wie Flamingos in einen 
Lotushain.“ 

So versteigt sieh aucli der Apostel Paulus zu dein Worte (Brief an die 
Rdiner Lap. 9 Vers 3), dali er gerne die Verdamrnnis erwiihlen wiirde. 
wenn er duinit etwas fiir die Frldsung seiner Y'olksgenosson tun kdnnte. 

Im Mahayana-Buddhisinus tritt das Mitleid in soldier 
Starke auf, daB es sich cigeutlich gegeu die Welt- und Lebens- 
verneinung auflehnen und das Uecht des helfenden Tuns fur 
sich in Anspruch nehmen miifitc. Aber die Welt- und Lebens- 
verneinun^ stcht dem Spat-Buddhismus absolut fesl. Er 
bleibt ihr unterworfen, obwohl er noch lcbendigerc Tiitig- 
keitsinstinktc, als sic sich bei Buddha selber finden, in sich 
tragt. 
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Weil das Mitleid im Mahayana-Buddhismus so stark ent- 
wickelt ist, tritt auch in volliger Deutlichkeit zutage, wie 
unnatiirlich es durch die Welt- und Lebensverneinung wird. 
Bei Buddha ist das Mitleid noch einigermaBen imstande, 
sieh mit der Tatenlosigkeit zufrieden zu geben. Im Maba- 
yana-Buddhismus kann es dies nicht ruehr, sondern muB 
sich durch Phantasic-Taligkeit iiber sie liinweg zu tauschen 
suchen. 

Aber wie crgreifend, daB einmal in der Welt Millionen von 
Menschen von der Mitleidsgesinnung so ganz beherrscht 
waren! 


* 


Tnteressant ist, daB der Mahayana-Buddhismus das Mit¬ 
leid erkenntnisinaBig zu begriinden iinternimrnt. Er greift 
daftir auf die Leugnung des Ich (lurch Buddha zuriick. Gibt 
es kein Ich, argumentiert er, so gibt es auch koine Vcrschie- 
denheit des einen Ich von dem andern. Das Mitleid ist also 
eigentlich darin begriindet, daB der denkende Mensch sich 
eingestehen muB, er kdnne sein eigones Teh gegen andere 
nicht wirklich abgrenzen. Im Mitloidig-Soin wird diese Wahr- 
heit von dor Nicht-Unterscheidbarkeit des Ich und des Du 
(I’aratniusuinata) gefuhlsmaBig erkannt. 

Aus Mahayana-Schriftcn. ,,Aus Lewohnheit verbinden wir die Vor- 
stellung des Selbsles mit deni eigenen K dr per, der doeh kein Selbst hat. 
Warn in entsteht nieht ebenso auch aus Gewohnheit die Idee des Selbstes 

be/.ug auf andere? 4 * - ,,I)er existiert ja par nicht, dem das Leiden zu 
eijivn ist. Von wem also kann gesagt werden, dali es sein Leiden ist? 
Allc Leiden, olvne. Unterschied, sind herrenlos. Weil sie Leiden sind, durum 
sind sie ahzuwehron. Welchen Sinn hat da eine Moschrankung (das heiBt, 
dali man nur Leid, das man fiir eigenes ansieht, abwehrt) ?“ - „Wenn 
meinein Miichsten so wie mir verhaOt sind Fureht und Schmerz, was 
unterscheidet dann mein Selbst, daB ieh es mehr bewahr' als ihn?“ 
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Auf Grund der Identitiit dcs Icli und des Du, wie sie sich 
aus der Lelire vom Brahman crgibt, erkliiren die Upanishad’s 
alle Liehe als Eigenliebe. „Furwahr“, sagt Yajiiavalkya zu 
seiner Frau Maitreyi, ,,nicht urn des Gatten willen ist der 
Gatte lieb, sondcrn um des Selbstes willen ist der Gatte lieb 44 
und ,,Niclit um der Wesen willen sind die Wesen lieb, son- 
dern um des Selbstes willen sind die Wesen lieb. 46 Das heilil: 
Weil in den andern dasselbe Brahman wohnt, wie in uris 
selbst, ist das, was uns als Liehe zu andern erscheint. nur 
Liebe des Brahman zu sich selbst. 

Aus der behaupteten Nicht-Unterscheidbarkeit des Icli 
und des Du wird in jener Upanishad also gesclilossen, da!3 
alle Nachstenliebe nur tiefste Eigenliebe sei. Der lYIuliayana- 
Buddhismus erweist aus ihr im Gegenteil, daB es keine Eigen¬ 
liebe, sondcrn nur Nachstenliebe geben koinie, Diese einander 
entgegengesetzten Behauptungen laufen auf dasselbe liinaus. 
Beide Male wird die Ethik (lurch die Erklarung, die man 
von ilir gibt, zunichte gemacht. Die wahre Ethik setzt die 
absolute Verschiedenheit des eigenen und des andern Icli 
voraus und hebt sie auf. Sie ist nicht etwas Selbst verst and- 
liches sondern etwas Batselhaftes. 

♦ * 

* 

Aber nicht nur daB <h‘r Mahayana-Buddhismus Buddha's 
Erkenntnistheorie zur Erklarung der Ethik beniitzt: er bil- 
det sie auch als solclie weiter aus. Es sind wold aus dem 
Brahmancntuin koinmende Denker, die dies unlernehmen. 
Anders ware nicht recht zu verstelien, daB Buddha's Er- 
kenntnistheorie einer Anscliauung dienslbar gemacht wird, 
die ein Ge gen stuck der brahmanischen Maya-Lehre bihlet. 

Nach der Ansicht der Mahayana-Lehrer hat Buddha der 
Sinnenwelt irgendwdclie Realitiit nur zuerkannt, weil seine 

Schweitzer, Weltanschauung 7 
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Schuler die Wahrlieit, daB sie keine besitzt, nicht batten 
fassen konnen. Tatsachlich habe er angenommen, daB die 
AuBcnwelt. nur in unserem BewuBtsein existiere. DaB der 
Erkenner das Erkannte als etwas von ihm Verschiedenes 
und fiir sich Seiendes ansieht, beruht auf Tausehung (Maya). 
Die AuBcnwelt ist ein Gcbilde von Vorstellungen, die wir in 
uns tragen. Die GesetzmaBigkeit, die in ihr walirgenominen 
wird, geht darauf zuriick, daB jede Vorstellung das Ergebnis 
einer friilieren is!. In der Versenkung und in der Ekstase 
wird der Mensch von dem Wahne, daB die Sinnenwelt real 
sei, frei. 

Da d iese Lehre das BewuBtseins-Tch, entgegen der An- 
sicht Buddha’s, fiir eino geistige Wirkliehkeil halt, schreiten 
andere Muhiiyana-Lehror, unter ihnen der beriihmte Na* 
garjuna (2. Jahrliundcrt n. Chr. ?),zur Beluiuptung fort, daB 
weder cine tnaleriellc noeh cine geislige Wirklichkeit. anzu- 
nebmen sei. Sie stellen den Salz auf: ..Allcs ist niclit. 46 Ilmen 
zufolge gibt es weder ein Sein noeh ein Nicht-Sein, sondern 
nur das Nichts, das weder Sein noeh Nicht-Sein ist. Nicht 
nur die AuBenwelt, die der Mensch wahrniimnt, ist cine 
Illusion, sondern aueli, daB er zu existieren und sie wahr- 
zunehnien glaubt. Diese Lehre wird als die der absoluten 
,,Leerheit“ (Sunyata) bezeichnet. Sie setzt sich durch und 
erlangt ini Mahayana-Buddhismus geradezu die Bedeutung 
eines Dogmas. 

Was aber soil das Milleid in der ni cht-wirklichen Welt? 
Wie kann der Mahayana-Buddhismus seine Etliik init seiner 
liihilislischen Lehre vom Sein vereinigen ? 

Dies ist ihm nur durch die Annahme einer zwiefaclien 
Walirlieit moglich. Wenn aueli unsere Existenz und die der 
Welt nur ein Traumbild sind, so liaben sie dock als solches 
liir uns eine relative Wirkliehkeil. Wir miissen uns so ver- 
halten. wie es der vernieintlichen Welt und unserer ver- 
ineintlichen Existenz in ihr entspriclit. Da diese Welt uns 
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leidvoll erscheint, ist es unsero Pflicht, uns darum zu bemii- 
lien, das Lcid in ihr zum Aufhoren zu bringen. Dora gewohn- 
lichon Denkon und Yorstellon folgond, halt sicb dor Mcnscli 
an diesc relative Wahrhoit und erlangt durch oin Leben in 
Mitleidsgosinnung und durch Glauben an die Gnade des gott- 
lichcn Buddha himinlischo Seligkoit. Dio Tauschung uber 
die Pflichten (Karyamoha) hat nichts auf .sich. Sie ist nicht 
nur ungofalirlioh sondern aucli woliltiitig. 

In dor Vcrsenkuug abor sieht der Mcnscli di<* hochste 
Wahrhoit von dor „Leerheit“ oin und hat durch sio die vvirk- 
licho Erlosung von deni Seins-Walm. 

Buddha - und darin zoigt sich seine GroBe - laBt sich nicht 
aufoino Lobro von dor zwiefachcn Wahrhoit oin. Tatsiichlioh 
alter ist sio hoi ihni doch vorhandon, wonn aueh yersteckt. 
Fur die Ethik sotzt or unbefangon das Selbst voraus, (lessen 
Existonz or in seiner Erkenntnistheorio vorneint. Ira Maha- 
yana-Buddlnsmus wird das, was hoi Buddha vorborgen 
ist, oft'enbar. 

In dieser nicht durchfuhrbaren Untorschoidung einer othi- 
schon, rolativon, und einer iiber aller Ethik stehenden abso- 
luten Wahrhoit gestoht sich das spat-buddhistischo Denkon 
oin, daB os ans Woltorkenntnis koine Ethik gewinnon und 
Welterkcnntnis und Ethik nicht mil einander vereinigen 
kann. 


* 


* 


* 


Ceylon, Birina und Siam bleiben dera altcren Buddhismus 
treu. 

Nach Ceylou konunt dor Buddhismus, der (jbcrlieferunf; zufolgc, durch 
Mahendra, den Sohn (odor Bruder) des beriihmlen buddhistischen Kdni^s 
von Nordindien Asoka (259 222 v. Chr.). Der Name Asoka hedcutct 
Kumrnerlos. 
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Siam empfiingt den Buddhismus von Karnbodscha aus, wo er im Jahrc 
422 n. Chr. bekannt zu werden anfangt. ISach Birma ist er vor deni 
6. Jahrhundert n. Chr. gekommcn. 

Kino Vcriinderung erleidet der iilterc Buddhismus in Ceylon, Birma 
und Siam iiur insofcrn, als er dort auch der Volksrcligion und dem Kujtus 
Bedcutung zugesteht. V*'*'. 

Zur Feicr seines Bcgieriinygs]ubi|ainns im, .Jahre> 1893 veranst^ltet 
Kbnig Chulalongkorn von SihftTcine Ccsamtausgabe 'der dem Tripitaka 
(I)reikorb) angehorigen heiligen Schriften des alteren Buddhismus. 1 

Houto findct sich der altere Buddhismus nur nocli in Cey¬ 
lon und in Hinterindien. In dem eigcntlichen Indien (Vorder- 
indien) - auBer in Nepal, einem Gebietc auf dem Siidabhang 
des Himalaja - ist der Buddhismus iiberhaupt versehwun- 
den. In Nepal, in China, in Tibet, in Korea und in Japan 
handelt es sich urn den Mahayana-Buddhismus und Abarten 
desselben. 

Wie kommt es, daB der Buddhismus in seinem Heimatland 
Vorderindien zu bestehen authort ? 

Er wird nicht (lurch Verfolgungen ausgerottet, sondern er 
verliert naoli und nach an Anliangern, weil er den Wett- 
bewerb mit der neu erstarkenden Brahrnanenlehre und dem 
sich iminer inehr ausbreitenden Ilinduisimis nicht durch- 
lialten kaim. 

Der Niedergang beginnt etwa um 800 n. (dir, Um 1600 
n. Chr. hat der Buddhismus in Indien (Vorderindien) - auBer 
in Nepal - zu bestehen aufgehort. 

Die Brahmanenlelire und der lliiiduisinus sind dem Bud- 
dhismus darin iiberlegen, daB sie Mystik sind. Sie vertreten 
die elementare Idee des Eins-Werdens des Mensehengeistes 
mit dem Weltgeiste. Dadurcli besitzen sie etwas Einfa^hes 
und Cebendiges, das dem Buddhismus abgeht. 

Indem der Buddhismus die Idee oiiios hoehsten und rein- 
sten Seins und die der Seele verneint, wird er zu etwas Kom- 

1 I'ber dir.sp Srhriften sielie Seite 67. 
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pliziertem. Er verliert (lie Beziehung zu dem naturlichen 
Vorstellen uml Denken und zur naturlichen Frommigkeit 
des indischcn Menschen. 

Der Buddhismus (wic aurh die Samkliya-Lehre und der 
Jinismus) hat es nur mit der Idee des Frei-Werdens von 
der Wiedergehurt zu tun. Diese kann aher nie die Be- 
deutung einer wirkliclien Weltanschauung erlangen. Sie 
ist zu eng dafur. Hingegen cnthiilt die Idee des Kins- 
Werdens des Menschengeistes mit dem Weltgeislo Welt¬ 
anschauung in sich. Die Wellanscliauung kaim auf die 
Idee des Frei-Werdens von der Wiedergehurt, wenn 
diese die Geister besehaftigt, irgendwie eingehen. Aher 
die Idee des Frei-Werdens von der Wiedergehurt kann 
nicht zu einer Weltanschauung werden. Dies ist der eigent- 
liche Grund der Inferioritat des Buddhismus der Brahma- 
nenlehre und dem llinduismus gegeniiber. Das Denken 
kann nielit davon ablassen, wirkliehc Weltanschauung zu 
suchen. 

Wenn der Buddhismus sich so vicle Jahrhunderte lang 
gcgen die Brahmanenlehre und den llinduismus behaupten 
kann, so liegt dies daran, daB cr die Scliopfung eines groBen 
Geistes ist und dab seine Ethik der ihrigen iiberlegen ist. 
In dem MaBe aber, als sicli die Brahmanenlehre und der 
Hinduismus, durcli den Buddhismus angeregt, in ethischer 
Hinsicht cntwickeln - und dies ist insbcsondcrc beim llin¬ 
duismus der Fall — macht sich ihre Uberlegenheit ihm gegen- 
iibcr geltend. 

Im Yorteil sind die Brahmanenlehre und der llinduismus 
auch dadurch, daB sie in naturlicher Verbindung mit der 
Volksreligion stehen. Der urspriingliche Buddhismus sagt 
sich von ihr los. Wohl nimint der Spat-Buddhisrnus dann 
die Beziehungen zu ihr wieder auf. Aber er korrimt nicht 
mchr in dasselbe Verhaltnis zu ihr wie die Brahmanenlehre 
und der llinduismus. 



102 


VII. Dcr Spat- Buddhismus in Indien 

Sicherlicli tragi zum Untergang des Buddhismus in I n . 
dicn auch bei, da!3 er die alien heiligen Schriften des Veda 
verwirft, walirend die Bralimanen sich von jeher auf sie 
berufcn and der Hinduismus ilmen in steigendem MaCe 
Ehrerbietung bezeugt. Dies wird daun im indiscben Mitlel- 
alter - es setzt ungefahr uni dieselbe Zeit cin wie das euro- 
paisclie - wo mehr und mehr Wert auf die Zeugnisse der 
Vergangenheit gelegt wird, dcm Ruddliismus zum Verhang- 
nis. Wie er nicht in der Volksreligion wurzelt, so kann er 
auch die heiligen Schriften nicht fur sich in Anspruch nch- 
, men. E\s racht sich, da/3 Buddha nicht cin Reformatory son - 
dern ein llevolutionar war. 

Den TodessloB ycrsctzt dcm indiscben Buddhismus dcr 
I slam . Von 1100 n. Clir. an warden im norddstlichen Indien, 
gerade in deni Stanimlamle des Buddhismus, die eingcbore- 
nen /ferrscher, unter denen er seine Conner und Beschiitzer 
bat, durch ishunitischc Ero borer, die von Persian her kom- 
rnen, vordrangt. Und da er keinen festen Hiickhalt an der 
Volksreligion hat, vermag er dem neuen Glaubcn nicht so 
ziih zu widerstelien wie die Bralimanenlehrc und der Hin- 
duismus. Audi auf Java, Sumatra und andern indiscben 
,Tnseln ist es der Islam, der den Buddhismus veidrangt.. 

Vdllig freilieb liiBt sich nicht crklarcn, wie es zugeht, da/3 
der Buddhismus in Indien, wo er entstcht und Jahrhundcrte 
lang cine solchc Machl auf die Gemuter ausiiht, zu cxistieren 
aufliort. So manclie Geschehuisse auf dern Gebietc der Gci- 
stesgeschichte tragen ctwas Ratselhaftes an sich. 



VIII 

DER BUDDHISMUS IN CHINA, IN TIBET 
UND IN DER MONGOLEI 


Einor am Eml*' ch*s 2. Jahrhunderts n.Chr aufkoimnemh'n 
Obc rlicTorung zufolgo soli Kaiser M ing Ti von (Jhijm (Sp.dD'LC 
Han-Dynastic) auf Grund eines Traunies mi Jalire 6L ji.Chr. 
cine Gcsandtschaft naeli Indien ges< hiekt h aboil, uin bn Jr 
dhistische Lchrcr, Sehriften uiid Kultobj. ktc nacb scinem 
Lande zu bolen. In Wirkliebkeil : jst Kenntim voiu, Bud- 
dhisimis scdion vor dor Weude der Zcit redlining, und zwaf 
von Nordindien aus fiber Ost-Turkestan, naeli China ge- 
langt. Es ist also der nordindisclie Spat-Buddhismus, aus 
dem dann die Mahayana-Lehre hervorgeht, der sidi in China 
verbreitet. 

Uin di. Mitle des 3. Jahrliunderts n. Chr. zalilt der Bud- 
dhisiniis scdion in ganz China Anhanger und fangt beieits 
an (due Bolle zu spielen. Mit cler Zei(\verdran”gt ; der IVTaha- 
yana-Buddhismus bier die friiheren Formen des Spat-Bud- 
dhismus. 

Zwisehen (tom 4. und deni 11. Jahrhundert n. Chr. pilgern zahlreiehe 
ehincsisehe Bekenner des Buddhisinus naeli Indien, tun die Stiitten, wo 
der Meister weilte, zu liesuehen und sieli heilige Sehriften zu liolen. Ce- 
wohnlieh wiihlen hie den besehwerliehen Weg, der dureli die iniltel- 
asiatisehe \V lisle, dureli das Tarini-Beeken (Ost-Turkestan) und liber den 
llimalaja fiihrl, seltener den See w eg von lliiiterindien aus. Wertvolle 
Berichte soleher Pilgerfahrten besitzeu wir ion kali-1 lien und Hstian 
Tsehuan^. kah-I lien's Keise dauerl von ,499 bis 414 n. ('.hr., die Jlsiian 
Tsehuang's von 629 bis 645 n. ('hr. Der I.elztere bringt 657 buddliislisehe 
Sehriften mit naeh Itause. 

Von den vielen (Jbersetzungen Juiddhistiseher W’erke aus deni In- 
disehen ins Chinesisehe stainrnen die ineisten aus der Zeit vor 1000 
ii. Chr. 

Auf die beiden buddhistisehen Missionare, die auf die Cesandtsehaft 
Kaiser Ming Ti’s liin, ini ersten Jahrhundert n. Chr. naeh China gekom- 
men sein pollen, wird das sogenannte ,,Sutra der 42 Absehnittc* 4 , sieher 
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cine der iiltesten Schriften dcs chinesischen Buddhisrnus, zuriickgefuhrt. 
Es bietct cine kurze Zusaininenfassung der spat-buddhistischen Lehrc, 
die Buddha in den Mund gelegt wird. Die ethischen Cedankcn sind in 
den Yordergrund geriiekt. Aber aurh das Mahayana-Dogma, dali es 
iibcrbaupt keine Wirklichkeit gebe, vvird vorgetragen. 

* * 

* 


Wie koinrnl es, daB der welt- und lebenverneinende Bud- 
dbisinus pine, solcbe Anziehungskraft auf die Chinesen, die 
in unbefaiigener Wei.se der Welt- und Lebensbejahung zuge- 
tan sind, auszuiiben vermag? 

CSicberlieh ist es vor allein die entbusiastische Mabayana- 
Etbik, die ibre Synipatbie findet. Yon Konfuzius (Kung-Tse. 
551--479 v. Chr.) und seinen Naebfolgern ber siml sie ge- 
wobnt, sieb mit den etbiscben Pfliehten zu beschaftigen. Im 
Mahayana-Buddhismus finden sie nun eine Etbik, die nicht 
in trockenen Gel»oten befiehlt, wie die des Konfuzius, son- 
dern sieh aus tiefen tlberlegungen uber das Wesen des Seins 
begriindet. T)ie QroBziigigkeit und Innerliebkeit der Mit- 
leids-Ethik tut es ibnen an. 

Ferner komnit der Buddbismus ibrem religidsen Bediirfhis 
entgegen, das der Konfuzianismus ganz ignoriert und dem 
der Taoisnius nur wenig bictet. 

Der grolle Lehrer des Taoisnius ist Lao-Tse (geboreu etwa 550 v. Chr. 
odor ctwas friiher), der Verfasser des Tao-Te-King. Die urspriingliche 
Bodeutung des Wortes Tao ist Weg. In iiberlragenein Sinne bezeichnet 
es tlas Cruiidprinzip des Weltgeseheheus. Der Tao-Te-King lelirl in einer 
Saniiitluug von Aphoristnen das Leben in Harmonic mit dcm Welt- 
gcschehcn. 

iNcbcn Lao-Tse sind als beknnnte Vertreter des Taoisnius nocli Lieh- 
Tse (etwa 410 370 v. Chr.) und Tschuang-Tsc (etwa 380 -310 v. Chr.) 
zu nennen. 

Der Taoisnius ist wie dies besonders aus den Schriften des Lieh-Tse 
deutlich wird eine weit in prahistorischc Zeit zuruekreichende Mystik 
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<les Eins-Werdcns init der in dcr Welt wirkenden Ur-Kraft, die sich ur- 
spriinglich aus inagischen Idem mid ckstatischen Erlebnisseii lierleitet. 
Er hat also dieselbc Ilerkunft mid ist im Grundc dcrselben Art, wie die 
magische Mystik, auf die die brahmanisclio zuniekgeht. Lao-Tse ist nieht, 
wie so oft angenorrunen wird, der Sebdpfer des Taoismus, sondern er 
findet ihn vor. Er veredelt und vertieft ibn, indem er aus ihm. wie es 
dann auch Lieh-Tse und Tsebuang-Tse tun. geistige und etliisehe Wahr- 
heiten entwiekelt. 

Neben dem von diesen Denkern ausgehildeien pbilosophisrben Tnois- 
mus bc^teht dcr primiliv-religidse weiter. In diesem ist die Idee des Eins- 
Werdens init der Ilr-Kraft von niagisehen Vorstellungcii dberwuchert. 
Auch win! in ihm deni Eins-Werden mil dev Ur-Kraft \oinebmlich die 
Bedeutung beigelegt, daB man dadurch /aubcimacht erwiibt. koinmt 
es, dab miter Taoismus zuglcich cine grolhirtige, mysliseh geartele pliilo- 
sopbisebe Lehre und cine primitive religiose Mystik, in der Zauber- 
praktiken cine grofle Rolle spielen, zu verstelien ist. 

Einc andere Volksreligioii als die taoistiselie kennt China 
nieht. Darurti findet der Mahayana-Buddhismus, der die 
Liebe zu Buddha-Amilabha, die Erlbsung dureli seine Gnade 
und das Wiedergeboren-Werden zuin seligen Lelien in seinem 
himmlischen Paradiese lehrt, bier so viel Anklang. 

Durch den Taoismus ist China gewissermaBen auf den 
B uddhismus vorbereite t. Die Imddhistisehen tjbungen des 
Sich-Versenkens zur Erreichung der Ekstase sind den Tao- 
isten niehts Neues. Sie betreiben Derartiges selber. 

Durch den Taoismus ist das ehinesisehe Denken auch in 
Stand gesetzt, sich init der Imddhistisehen Welt- und Le- 
bensverneinung zu befreunden. Lao-Tse und Tsehuang-Tse 
lchrcn, daB der Mensch das In-Harmonie-Sein mit dem Welt- 
geschehen dadurch erreicht, daB er von dem Tun - auch von 
dem, das als ethisch gilt - abliiBt. Alles naeli menschlielien 
Planen erfolgende Wirken bedeutet, ihnen zufolge, eine Sld- 
rung des nach seiner geheimnisvoll-sinnvollen Ordnung ab- 
laufenden Weltgescheliens. Das rechte Verhalten besteht 
also in giitiger Tatenlosigkeit. 1 

1 Cber die ehinesisehe Ethik siehe auch Seite 61-63. 
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Zwar vcrlassen Lao-Tse und Tschuang-Tsc den Boden der 
Welt- und Lebensbejahung nicht. Sic halten das in der 
Sinnenwelt sieh abspielende Wcltgeschchon fur etwas Sinn- 
volles. A her ihre Lehre von der giitigen Tatenlosigkeit hat 
tatsiichlich viel Gemeinsames rnit der des Buddhismus, ob- 
wohl sir auf ganz andern VoraussetZungen beruht als diese. 

So erklart sieli, dab der ehinesische Geist sieh (lurch den 
Buddhismus so stark angezogen fiihlen kann, da(3 er das 
Kmpfinden fiir den fundamentalen IJnterschied zwischen der 
ihm gelaufigen Wi ll- und Lebensbejahung und der buddhi- 
stisehen Welt- und Lebensverneinung verliert und seine 
Welt- und Lebensbejahung fiir die Welt- und Lebensver¬ 
neinung aufgibt. Wie stark itiuO der Zauber des fremden 
Gedaiikensyslems auf sie wirken, dab die Chinesen sieh fiir 
<las ihrein Kmpfinden und ihn*r Uberlieferung so fern liegende 
Ideal des monehisehen Lebens begeistern ! 

Tn den Jahrhunderten, in ilenen solehes in China vor sieh 
geht, werden in Kurojni die jungen V"biker der Volkerwande- 
rung (lurch die Welt- und Lebensverneinung des griechiscli- 
romisehen Christen! unis an der ihnen natiirliehen Welt- und 
Lebensbejahung irre und gelangen zur Iloelischatzung des 
mbnehisehen Lehensideals. 

Die Chinesen fassen den Buddhismus also als eine Art von 
r raoisinus auf. .Die Ausdriicke fiir seine Begriffe und Vor- 
stellungen entnehmen sie deni Sprachschatze des Taoisinus. 
Seinerseits iiherniinml der Taoisinus Ausdriicke und Ge- 
danken vom Buddhismus. 

iNoeh liente enthiilt der Taoisinus Buddhist isehes in sieh. 

Taoislisehes mid Biiddhistiselies edelster Art linden sieh nebeneinandcr 
in «l*'ii (ieholen der Ordensrrgel der laoistiselien Mbneke (Ihinas. 

Aus den Monrhsgehoten des heutigen Kloster-Taoismus in China. 1 
1. Behot. ..Du sol I s* t kein lebendes Wesen tbten noeh sc in I.ebcn sehiidi- 

1 II. Haekinann ..Die it00 Mdnohsgebote des ehinesisehen Taoisinus. 44 
1031. 
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gen. 44 2. Gebot. ,,Du sollst keines lebenden Wesens FIcisch und Blut 
als Speisc verzehren. 44 - 3. Gebot. ,.Du sollst koine starketi Getriiuke 
trinken. 44 -- 4. Gebot. ,,Du sollst die fiinf Bitterkriiuter niolit essen.“ l 
5. Gebot. ..Du sollst nicht einsehmeielndnd^noeh d/>m>el/nngig^j^][i 
unwalir reden. 44 - 6. Gebot. ,,Du sollst koine bosVanrri Sili'lll >osoluiripfen- 
den Reden^fjihrciu 4 * -.7. Gebot. ,.Du sollst nicht grundlose l.iigon als 
begriindet annefiii \ e n "iln.r.Jhfi ezeiigtu. Liigen als bezcugte. 44 - 8. Gebot. 
,,Du sollst nicht liciinlich nach Frauen und Madehen blickcn und so auch 
nur die geringsten unzucht igen Gcdauken weeken.'* 9. Gebot.Du sollst 
Niemandem eiwas slehlen noch rauben. 44 10. Gebot. .,IRi solKl.a'idc^ 
nicht (eininal) uni cine Kupferiniiu/.e betruaerisch tibcrvorfoilon.* 4 - 
11. Gebot. ..Du sollst nicht Ansohlage inaehoii mf irgendwelchon Bcsitz 
andcrer. 44 12. Gebot. ,,l)u sollst nicht ungem ht hog»*hreii nach dcin 
Bcsitz andcrer. 44 

14. Gebot. ,.Du sollst gegen die Giitc und l.iebe deiner 1 .direr nicht 
undankbar sein. 44 15. Gebot. ,,Du sollst gegen Fdlo nicht neidiseb und 
gegen Tiiclitigc nicht iniBgiinstig sein.“ 18. Gebot. ..Du sollst Alte und 
Kinder nicht botiugen noch hinlorgelion. 44 

115. Gebot. ..Du sollst Bottler nicht /.ujiickstoUen und vcriichtlicli be- 
handeln. 4 * 1 I "..Gebot. ,.Du s< fist nicht prahlcn init deiner Fahigkeit 
and ere zu' Ijeilen/ 4 218. Gebot. ,,Du muilt d arauf bedaeht sein. zuerst. 
andere zu erlosen. danaeh dicli selber. 44 ^ 

Auch die aus dem Kan Ying l ,( it*n bekannten Gebot e dcs Mitlcids 
gegen die Gcsehbpfe linden sorbin diesen Monchsregeln. 2 34. Gebot. ,,Du 
sollst . . . Haustiere nicht peitsenen noch schlagcn. 44 35. Gebot. ,J)u 
sollst nicht init Absicbt Inscktcn und Aincisen zertroten. 44 36. Gebot. 
.,l)u sollst nicht mit Angclliaken oder Pfeilen dich ergiitzen, urn dir cin 
Yergniigcii zu inaclicii. 44 37. (robot. ,,l)u sollst nicht auf Bautnc klot- 
tern, urn Nestor aiiszunclnncn und <lic Kier zu verniclitcn. 44 63. Gehot. 
,,Du sollst nicht V ogel oder Vierlubler in Schlingen und Netzen fangen. 44 

64. Gebot. ..Du sollst Vogel, die im Neste hriitcii, nicht erscbrcckcn 
und aiifscbeiiclien. 44 65. Gebot. „Du sollst nicht grnridl os Bliirueri und 
Gras abpfliickcn und ausrciBen. 44 66. Gebot. ,,Du sollst ni cht grnndlo s 
Baume uiiihuucrt«“ 67. Gebot. ,,l)u sollst koine Triften noch Berg- 
waldungen abbrennen. 4 * 68. (robot. „l)ii sollst in den Winterinonaleii 
keine in der Krde uberwinternden Tiere ausgraben. 44 112. Gebot. ,,Du 
sollst den Frdboden nieht mit IieiBem Wasser uhorgielJcn, urn dadureh 
Insekten und Arneisen zu vertilgen. 44 

1 Gemeint sind Pllanzen aus der Familic Allium (Knoblaueh). 

2 Gbcr das Kan Ying P c ion siehc Seitc 61 ^>3. 
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I Nach einer schqn im^2. Jahrhundert n. Chr. in China auf- 
komniemlen ^nsicht'ist Lao-Tse — tier, einer altcn Uber- 
lieferung zufolge, nach der Niederschrift des Tao-1 e-King 
nach Weston wanderte und dort in der Fremdc endetc - 
nach Indion gezogen und dort als Buddha ai^fgetreten. Tat- 
si\chjicli sind I^ao^Tse, Buddha und Konfnzius Zeitgeri6ssen. 
[ v Seine Gunner und Anhanger findet der Buddhismus, wc- 
nigstens in der ersten Zeit, vornehinlich in den Kreisen der 
taoistischen Philosophic und der taoistischen Volksreligion. 


Wie im indischen Buddhismus bilden sich auch im chinc- 
sischeneine Reihe von Schulenund Gemeinschaften(Tsung’s) 
aus. Die Frage der Realitiit und Nicht-Realitat des materiel- 
len und des geistigen Seins wird in ihnen nach alien Seiten 
Inn erortert. 

Der Hauptunterschicd zwischen ihnen bosteht aber darin, 
daB fiir die einen der Buddhismus hauptsaclilich die Religion 
des Glaubens an Buddha Amitabha und an die Seligkeit im 
„reinen Lande“, das lieiBt im Sukhavati-Paradies, ist, wah- 
rend in den andern melir die edit buddhistische Meditation 
gepflegt wird. Griinder der groBen Meditations-Schule, die 
auch Schule der Innerlichkeit (lisin-Tsung) genannt wird, 
ist der groBe indische Lehrer Bodhidharma, der etwa um 
525 n. Chr. - auf dein Seewege - nach China kommt und hier 
his zu seine in Tode (535 n. Chr.) \virkt. Bodhidharma weist 
seine Schuler an, das Sich-Versenkeh zu iiben. Durcli dieses 
allein, nieht (lurch Schriftgelehrsamkeit, sei die Erkenntnis 
der unaussprechliclien Wahrheit vom Scin und die Erlosung 
voni Seiiis-Walm zu erreiehen. Spater — gegen Ende des 
6. Jahrhunderts n. Chr. - schafft sich der chinesische Medi- 
tations-Buddhisinus auch einen Kultus. 
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Aucli ein niederer Buddhismus, der wic dcr priinitivste 
Taoisinus dem Aberglauben und Zauberglauben des Volkes 
Geniige zu tun sucht, bildct sich - besonders vom 8. Jalir- 
hundert n. Clir. an - aus. Er nennt sich ,,S chulc dcr Gcheim- 
n issc 44 (M i-Tsung). 

Um 1050 n. Chr. laBt cin buddhistischer Monch cine Sell rift 
mit dcin Titel .,Slutzung der Religion 46 ausgcheiK in dcr er 
die Ansioht des chinesischen Buddhismus entwickelt. daU 
Buddha, Lao-Tse und Konfuzius cine und dieselbc Lehie ver- 
kundet hatten. Tn der Folgezeit werdro in den buddhisti- 
schen Klostern und Kapellen die Statuen des Lao-Tse und 
des Konfuzius neben denen des Buddha aufgestellt. Lao-Tse 
erbalt den Platz zu seiner Linkcn. dcr in China als Ehren- 
platz gilt, Konfuzius den zu seiner Rechten. 

Etwa um 10 00 n. Chr. komint die geistige Entwicklung 
des chinesischen Buddhismus zum Stillstand. Er besitzt 
eigentlich keine eigenen scliopferischen Krafte, sondern lebt 
von den Anregungen, die er von Indien her empfangt. Nur 
so ist begreiflieh, daft in ihm nicht irgeiuhvie cine Auscinan- 
dersetzung zwisclien der ethischen Welt- und Lebensbeja- 
hung des chinesischen Geistcs und der ethischen Welt- und 
Lebensverneinung des Buddhismus slattfindct. 

* * 

•* 


Nicht standig darf sich der chinesische Buddhismus des 
Fricdens erfreuen. Zu Zeiten hat er seliwere Verfolgungen 
auszuhalten. Den Kampf gegen den fremden Glauben fiihrt 
der Konfuzianisinus. 

Untcr der T^mg-Dynastie fiberreichen die konfuzianischen 
Wurdenlrager Fu-Yi (624 n. Chr.), Yao-Tsch < ung (714 n. Chr.) 
und Han-Yii (819 n. Chr.) den Kaisern Anklageschriften 
gegen den Buddhismus. Im Jalire 844 n. Chr., untcr dem 
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Kaiser Wu-Tsung, bricht die erste sell we re Verfolgung gegen 
alle fremden Religionen aus, die das Ende des Manichaismus 
und der Zarathustra-Religion in China bedeutet und deni 
Buddhismus Wunden schlagt, von denen er sich nie ganz 
erholt. Zum Gllick macht Wu-Tsung’s Naelifolger, Jlsiian- 
Tsung, ihr ein Ende. 

In den folgenden Jahrhunderten s lichen die Herrseher 
(lern liberhandnehmen der buddhistisehen Kloster zu steti- 
ern. Die Griindung von Klostern und der Eintritt in das 
mone.hisehe Leben vverden von der Erlaubnis der Rehcirden 
abhiingig gemaeJit. Oft werden Kloster aufgehoben, ihre 
Giiter eingezogen, ihre Bronzestaluen eingesehmolzen, uni 
der Priigung von lYIimzen zu dienen, und ihre Monche und 
Nonnen zur Riiekkehr in das Erwerbslehen gezw ungen. Ini 
Jail re 1019 gewahrt der iromme Kaiser Tsehen-Tsung 
(908 1022) aus der Sung-Dynaslie (900 1127) deni Bud- 
dhismus, wie aueh deni Tunisians, voriibergehend voile Frei- 
heit. In demselbeii Jahre t re ten ail die 280000 Manner und 
15000 Frauen in die buddliistischen Kloster ein! Tschen- 
Tsung’s Naelifolger sehen sieli genotigt. wieder zu den frii- 
heren Mallregeln zuruekzukehren, uni der Gefahrdung des 
Volkslebens dureh den Buddhismus entgegenzuw irken. 

Kaiser I lui-Tsung (1101 1125), aus der Sung-Dynast ie, ver- 
bietet, freilieh ohne grollen Erfolg, die Aubtellung der Sta- 
tuen des Lao-Tse und des Konfuzius n<*ben denen Buddha’s. 

Dureh diese behurdliehen Mallnuhnien gegen den Buddhis- 
miis wird seine Verbreitung in den oberen Khnsen gehenmit. 
Seinem Ansehen in den niederen Volksinu»*scn vermogen sie 
nielli viel anzuhaben. 

Fs linden sieli aber iniiner wieder aueh Herrseher. die ihn 
melir oder weniger begiinst igen. Zu die>en gehoren Dsehingis- 
Khan (11(>2 1227). der vnougoliselie Eroberer Pekings, und 
sein Enkel Ruhlai-Khun (gestorben 1291). der erste mongo- 
liselie Kaiser Chinas. 



Ill 


Der Buddhismus in Tibet (Lamaismus) 

Unter der Ming-Dynastie (1368-1644) uml der Telling 
(Mandscliu)-Dynastie (1644-1912) koinint der Konfuzianis- 
mus zur Herrscliaft. Der Buddhismus verliert iinmcr mehr 
an EinfluB. 

Mit dem iiuBeren Niedergang geht der gristigc einher. 
Mehr und mehr wird der cliinesisehe Buddhismus zu einer 
vulgaren Religion, die sieh an die ganz Ungehildeten wendet 
uml kaum noch geistige und elhische Interessen hat. 

In den letzten Jahrzehnten werden, von Japan aus, Ver- 
suche gemacht, den eliinesisclien Buddhismus zii heben und 
zu reformieren. Ob sie PM'olg haben werden. ist nieht abzu- 
schen. 

* * 

* 

Nach Tibet , gelangt der Buddhismus ini 7. Jahrhundert 
n. Chr. unter Konig Srong-btsan-sgain-po, der eim* ehine- 
sischc und eine nepalesiselie Prinzessin zu Gemahlinnen hat. 
Auf deren Wunsch fiihrt er ihn ein. 

Den Priestern der neuen Religion gelingt es uadi und nach, 
die Macht an sieh zu reiBen. I ni 11. J ahrhundert maehen 
sie dem Konigtum ein Knde. l)(»r Tibet-Buddhisinus ent- 
wickelt sieh zu einer stark organisierten, die weltliehe llerr- 
schaft ausiibenden Kirehe. 

Din die Ilebung des tibetischen Buddhismus maejit sieh 
der Munch Tsung-kha-pa (Di r Mann aus dem Zwiebeltal) 
verdient, der zu Beginn des 15. Jahrliunderts n. (IJir. als 
Reformator in ihm auftritt. P!r fiihrt dureh, daB die Monehe 
ehelos leben, und bekampft den Aberglauben und das Zau- 
bereiwesen. 

Der durch Tsung-kha-pa reformierten liuddhisliselien Kir- 
clie Tibets stehen zwei Grofi-Lama's (Lama bedeutet der 
Obere) vor, die als Buddha-Inkarnalionen angesehen werden. 
Der einc -- er fiihrt von 1575 an den Titel Dalai-Lama (Der 
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ozcangleiche Lama) - residiert in Lhassa, der andere, der 
Pantschen-Erdeni-Lama (das heiBt der Lama, der das Juwel 
unter den Gelehrtcn isl), irn Kloster Ta-schi-lhum-po. Der 
erstcre gilt als die Inkarnation des gottlichen Bodhisaltva 
Avalokitesvara, der andere als die des Buddha Amitabha. 
Der GroB-Lama von Lhassa fiihrt das w cltliche Regiment ; 
der andere ist mehr mit den geistigen Dingen bescliaftigt. 
Die Nachfolger dieser GroB-Lama’s sucht man unter den in 
ilirer Todesstunde zur Welt gekommenen Knaben. Diesem 
Brauche liegt die Annahme zugrunde. daB der Buddha, der 
in dem verstorbenen GroB-Lama wohnte, alsbald nacli (lessen 
Tode aufs mute in einem Mensclien wiedergeboren werde. 

Das Gebot des Nicht-Tolens lebcnder Wesen wird von den 
Buddhisten Tibets nur in ganz auBerlicher Weise beobachtet. 
Sie glauben ihm zu geniigen, vvenn sie vom blutigen Sehlaeh- 
ten Abstand nehmen. Daruni lassen sie das llerdentier, nach 
(lessen Eleiseh sie geliistet, (lurch Zuhalten von Mund und 
l\ase einen ([ualvollen Erstiekungstod erleiden. 

Von Tibet aus verbreitet sieh der lamaist isehe Buddhismus 
im 13. Jahrhundert, in der Zeit, da die groBen Mongolen- 
Jierrscher sieh Tibet linterwerfen, in der Mongolei. Unter 
Kublai-Klian maelit die Bekehrung der Mongolen groBe 
Fortseliritte. 

Der lamaistisehe Buddhismus behiilt seine Selbstandigkeit 
dem eliinesiselien gegeniiber. Seitdem China, am Ende des 
17. Jalirliunderts n. Chr.. sieh Tib(‘t untertanig geinacht hat. 
residiert ein V ertreter des Dalai-Laina von Lhassa in Peking. 
Audi dieser win! als eine Buddha-Inkarmition angesehon. 
Das^elbe gilt von dem hoelisten \\ iirdentrager des inongo- 
lisehen Lainaisimis. der seinen Sitz zu Vrga hat. 

Die praclitigen, nacli dem Ende des eliinesiselien Kaiser- 
turns ilir<*r Schatze beraubten Tempel zu Jeliol. der nordlicli 
von Peking, jenseits der groB(‘ii Mauer gelegenen Soinmer- 
residenz der cliincsUclieii Kaiser der Mandsehu-Dynastie, 
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sind ini 18. Jalirhundert fur den lamaistischen Knit erbaut 
worden. 

Dein chinesisehen Buddhismus durften die Kaiser Chinas 
sich ungiinstig gesinnt zeigen. Deni lamaistischen gegenuber 
muBtcn sie sich aber auch in Nordchina, wo er Verbreitung 
gefundcn, wohlwollend verbal ten, um ilire TIerrschaft iiber 
Tibet und die Mongolei nicht zu gefahrden. Seit 1911 haii^t 
dcr Dalai-Lama von Lhassa von England ah. Der Pantselu n- 
Lama, tier China Treue halt, hat Tibet seit Jahren verla.^srn, 
um in China zu leben. Auf die Dauer wird <r aber nicdit 
auBerhalb Tibets residicren kdnnen. 



IX 

DER BUDDIIISMUS IN JAPAN 

Nach Jap an gelangt der chinesische Mahayana-Buddhis- 
mus im 6. j alirhundert n. Cbr., von Kore a aus. Alsbald findet 
or am Hole mid unler dern Adel Verbreituiig. 

Zu Boginn des 9. Jahrhunderts n. Chr. gelien der Bud- 
dhismus und die nationals Shinto-Religion eine Vcrbindung 
inileinander ein. Die Goiter der Shinto-Religion werden als 
Erscheinungsweiscn der hiinmlischen Buddha’s und Bodhi- 
saltva s angesehen. DaB diese Verschmelzung zustande 
koinmt, ist das Werk des buddhistischen 3V1cinches Kobo 
(774 835). 

Die Shinto-Religion ist ein Polytheism us, in detn das Ethische kaurn 
eine Rolle spirit. Die Gutter si ml person iiizierte iVaturkrafte, die uin 
ihren Selmtz angegungen werden. Als JIaiiptgottl eit wird die weihlieh 
gedaelite Sonne angesehen. DaB der Shintoisnms seinem Wcscn nach 
<lie Ahnenkult-Religion gewesen sei, als die ihn die neuzeitliehen Japaner 
auffassen imxliten, trifTt wohl nirht zu. 

Der Sliinto-B ud dh is mu s, Ryobu-Shinto (zweiseitiger Shin- 
to genannl), empfangt vom Buddhismus also religiose und 
etliische Idem. In der Etbik ist er iiberdies stark vom Kon- 
fuzianismus beeinfluBt. 

IN aclidem der japanische Buddliismus mit deni chinesi- 
seben anfanglich nur (lurch den koreanisclien in Vcrbindung 
gestanden, tritt er sehr bald in direkte Beziehung zu ihm 
und wird (lurch ihn stark beeinfluBt. Japanische JVlbnchc bc- 
geben sich, wie es sclion Kobo getan liatte, zum Studium 
nach China. 

Vom Reginn des 10. Jalirhunderls an erfahrt der Verke.hr mit China 
eine. etna 250 Jahre dauemde Untcrhreehung, da Japan sich aus 
politisehen Griimlen gegen es ahschlieBt. Aher selbst in diescr Pe- 
riode geseliieht es, daB sieh japanische Miinehe nach China hegeben. 
Nchen dem Ruddhismus findet auch der Konfuzianismus Vcrbreitung 
in Japan. 
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Y°m End e des 12. Jahrhiindcrts an, also von der Zoit an, 
da Japan wietW mit China verkehrt, inacht sich ini Shinto- 
Buddhismus starkcs religidses Leben bemerkbar. Es bilden 
sich in ilim Bewegungcn aus. die den groBcn chinesischen 
Solution cntsprcchcn. 


* 


* 


Durch Myoan Lisai (1141-1215), den ih grundtr dor Zen* 
Sekte, breitet sich der Meditations-Buddliisnius der von 
Bodhidharma im 6. Jahrhundert gegiiindeten „Sehule der 
Innorlichkeil 46 in Japan aus. 1 Hire Anhanger hat die Zen- 
Scktc hauptsachlich unter den Angehorigen . . . der Krieger- 
kaste. 

l)ni sich, wie die chinesischen Budhidharma-Jungcr, hei den nacht- 
lichen Meditations-(bungon durch Tee wachhallen zu kdnnen, hringen, 
der tiberlicfcruiig zufolge, die Zen-Buddhisten Samen des Teestranches 
von China nach Japan und fiihrcn dessen Kultur hier ein. Schon friilier 
war der Tcebau in Japan versucht alter dann wieder aufgegehen worden. 

Die ebenfalls zu Ende des 12. Jahrhunderts n. Chr. ent- 
standene Jodo-Sekte (Sekte des Beinen Landes, das heiftt 
des Paradieses) vertritt die chinesisch-buddhistische Lehre 
der Erlosung durch die Gnade des Buddha-Amitahha, tier 
in Japan Ainida-Butsu (Butsu ist die japanischc Bezeieh- 
nung fiir Buddha) heifit. Ihr Bcgrunder ist der Mbncli Genkii 
(1133-1212), dcr geislige Berater tlreier japanischer Kaiser. 

Von dern dritten dieser Kaiser Co-Toba wird cr allcrdings als 74-Jiihri- 
ger auf drei Jahre nach dcr Inset Shikoku verhannt, weil er cine von 
dessen IJehlingsfrauen veranlaOt, Nonnc zu werden. 

Eine Weiterbildung erfahren die Gcdanken Genku’s durch 
seinen Schuler Scliinran (1173 -1262), den Begriinder tier 


1 Cher den Meditations-Buddhismus Bodhidharraa’s siche Scite 108. 
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Judo-Shinshu-Sekte, (las JieiBt der „wahren Sekte des Rei- 
nen Landes". Wahrend Genku lehrt, daB der Eingang in das 
Paradies auf Grund des Glaubens an die Gnade des Ainida- 
Buddha und guter Werke erfolge, behauptct Scliinran, dafi 
dafiir allein der Glaube an die Gnade Amida-Buddlia’s in 
Bel rackt kormnc. Sick die Seligkeit irgendwie zu verdienen, 
dazu sei der iVfensch nieht imstande. Trotzdem aher verlangt 
Scliinran ethisckes Verkallen und zwar, wie Luther, als 
AuBerung und Fruclit des Glaubens an die Erldsung. 

Wie Luther verwirft Scliinran die Wallfahrteii, die BuB- 
iihungcu, das Fasten, den Aberglauben und alle Zauber- 
praktiken. Er schafft den Zolibat der Priester, der Monche 
und der Nonnen ab. In der Fainilie und iin weltlielien Berufe 
kube man die wall re Frdinmigkeit zu bewahren. Den Laien 
empliclilt er das OeiBige Studium der heiligen Schriften. 
Auch verlangl er, daB das Volk dureli gut:; Seliulen von der 
Unwissenheit befreit wenh*. 

DaB die Frauen zur Erlangung der Seligkeit nieht in der- 
selben W’eise befahigt scion, wie die Manner, laBt er nieht 
gellen. 

Gleich Luther diehtet er Hyinnen zuni Preise der aus 
Gnade erfolgenden Erlbsung, die fur den Gebraucli ini Got- 
tesdienst bestinimt sind. Der Predigt weist er eine bedeu- 
tende Stollo iin Kultus zu. 

Auf die Verwandt sell aft des Jodo-Shinshu-Buddhisinus 
mit der ,,lutheriselien Kctzerei" werden die jesuitischen 
Missionare, die in der Mitte des 16. Jahrhunderts nacli Japan 
kommen, alsbald aufinerksam. Pater Francesco Cabral be- 
riehtet dariiber in einem Briel'e von 1571. 

In Japan entstehl also ein Budd hismus, in deni die Welt- 
und Lchciisbejahuiig an die Sfelle der Welt- und Lebcns- 
verneinung tritt. Sic setzt sieh nieht mil ilim auseinander, 
sondern deutet in groBartiger Uiibefangenheit den Buddhis- 
mus in ihrein Sinne urn. Was der chinesisclie Geist nieht 
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vermochte, vollbringt also der japanische. Aber die etbische 
Welt- und Lebensbejahung des Konfuzius, die ibm seit Jahr- 
hunderten vcrtraut ist, ist ibm dabei behilflich gewescn. 

Wie sehr die welt- und lebenbejahende Fromniigkcit deni 
japanischcn Wesen entspricbt, zeigt sicb in dem groBen An- 
klang, den der j5do-Sliinsliu-Buddhismus findet. Hcute be- 
kcnnen sich mindestens zwci Fiinftel der Bevolkerung zu 
ihm. ^ 


* 


* 


* 


Natiirlich bedeutet die Lebrc Scbinrail's eine Y er gcwalti- 
gung dcs Buddhismus. Gegcn die Preisgabc des walircn Gei- 
stes des Buddhismus crliebt sicb mit Leidenschaft der Mdncb 
Nichiren (1222-1282). Der Name, den er sicb selber bcilegt, 
bedeutet Sonnen-Lotus. Er verurteilt miteinander die Zen- 
Sekte, die Jodo-Sekte und die Jodo-Shinshu-Sekte. Den 
Glauben an die rettende Gnade des Amida-Buddba bezeich- 
net er als cine verderbliehe Irrlelire. Nur durch den „Weg 
der IIeiligkeit“, das liciBt durch Welt entsagung, konne die 
Erlosung erlangt werden. 

Nichiren glaubt sich von Buddha gesandt, uni dessen 
wahre Lehre zu erneuern. In der Wertlegung auf die Welt¬ 
entsagung und auf das monchische Leben tut er dies auch. 
Seine Lehre vom Sein ist aber nicht die Buddha’s. Er denkt 
namlich pantheistiseh. Alles was ist, hat, ihm zufolge, Anteil 
an dem Wesen des Ur-Buddha, Darauf grundet er seine 
Hoffnung auf Welterlosung. Er schlieBt daraus, daB auch 
die Tierc, die Pflanzen, die Steine und alio lcldosen Gegen- 
stiinde zur Erlanguug der Budd ha-l lerr lichkcil herufen sincL 

Weil Nichiren nicht nur als Anklager des rationalistischcn, 
welt- und lebenbejahenden Buddhismus, sondern auch der 
ihm Duldung gewahrenden Ohrigkeit auftritt, erlcidet er 
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Ver folgung um l jahrelange Verbanming. Er wir<l sogar zum 
Tode verurteilt. In letzter Stunde, da cr schon niedergekniet 
ist, urn enthauptet zu werden, wird er begnadigt. 

Seine Lehre, die rnit primitiver Religiositat zu pakticrcn 
verstebl, verbreitet sich besonders in dem niederen Yolk. 

J)i*H katholisrlir (Jiristcntum, das dcr lieriihrntc Jesiiitcmnissionar 
l''raiicesr:o Xavier in Japan ini Jahre 1549 /u vrrkumligen beginnt, hat 
dort an fangs hedeuU-nden Krfolg. GroBe Aussiehten erdffnen sich ihm 
dadtirch, daU nach drei Jahrzelinten der lleich.sverweser TSolmnaga, dcr 
die politisehe Macht der huddliistisehen Priestersehafl brerhen mdehte, 
es begiinsligt. Nach seiner Krmordtmg im Jahre 1582 wird es in schweren 
Verfolgungen aher vbllig ausgerottet. 

Voni 17. Jahrhundert an koninit nach und nach cine na¬ 
tional Bewegung auf, die sich die Wiederberstellung dcr 
dureh den Adel beeintrachtiglen kaiserlichen Macht und zu- 
glcich der reinen Shinto-Religion zum Zicle retzt. Dureh cine 
Reilie von kaiserliehen Vorordnuugen, die va\ ischen 1868 und 
1873 ergehen, wird die seit Jahrhunderten bestehende Ver- 
hindung von Shinto-Religion und Buddhismus aufgehoben 
und der Shintoisinus zur Staatsreligion erkliirt. Der Bud- 
dliismus verliert seinen Anteil an den Tempeln und seine 
(»iiler. Im Jahre 1884 aher hort der Shintoisinus wieder auf, 
Staatsreligion zu sein; 1889 wird voile Religionsfreiheit ge- 
walirt. So kanu der japanische Buddhismus, der sich dureh 
sidne welt- und lebenbejahende Etliik auf das japanische 
Wesen eingestellt hat und in sozialeni Wirken so Bedeulen- 
des leistel, sich neben deni Shintoisinus wieder ungehenunt 
ent fallen. 

Ein Kampt zwischen beiden hesteht kauni. Der moderne 
ollizielle Shintoisinus hat eigentlich nicht die Bedeutung 
einer Religion. Er verpllichtet alle Volksangehbrigen, den 
Ahnen, deni Kaiser und der Nation Verehrung darzuhriiigen. 
Dies vertragt sich aher mil ihrer Zugehorigkeit zu einer an- 
deren, ill re personlichen Bediirfnisse hefriedigenden Religion. 
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Yon clem nioderncn ol'fizielleii Sliint oismus ist die ur- 
spr iingliche Shint o-Rcligion zu unterselieideii. In ilir leben 
zahlreiclie Japaner, besonders aus den Angehorigen der Land- 
bevolkerung, heute wie vor Jahrhunderten. Viele von ilinen 
bekennen sich zuglcich zuin Buddhismus. 

In den letzten Jahren fangt Japan an, sich selir cner- 
gisch fur die Verbrcitung des Buddhismus in der Welt 
einzusctzen. Die unlangst gegriindete Internationale Bud- 
dkistische Gescllschaft. hat ihren Sitz in Tokio. Diese Ge- 
sellschaft nimmt sich vor, einen Universal-Buddhismus 
zu schaffen, der auf den indischen Alt-Buddhismus zu- 
riiekgcht. 

Wie sie es aber fertig bringen will, den Alt-Buddhismus 
und den Spat-Buddhismus uml insbesondere die Welt- und 
Lebensverneinung des indischen Buddhismus und die Welt- 
und Lebensbejahung des japanischcn miteinander zu ver- 
einen, laBt sich nicht absehen. 



X 

DIE SPAT-BRAHMANISCHE LEHRE 


Zuriick nach Indien ! Zuriiek in die altc Zeit! 

Tin Verlaufe Hirer (lurch Jahrhundcrte liindurch gefiihrten 
Auseinandersetzung mit der Sanikhya-Lehre, dcm Jinismus 
und dein Buddhismus, empfinden die Brailmanen das Be- 
durfnis, die in den Upanishad’s zusaminenhangslos vorge- 
tragene Lelire von deni Eins-Sein mit der All-Seelc in den 
ILaupllinien festzulegen. Sie bezeichnen sie als Vedanta- 
Lehre, d as heifit als die Lelire, die ini Elide (Anta bedeutet 
Ende ) des Veda entlialten ist und auf die der gauze Veda 
hinzieli. Die U pani shad’s sehen sie namlieh als den AbschluB 
und die Krouting des Veda an. 

Kndgiiltig lixiert wird die Vedanta-Lehre in den Brahnia- 
sutra , s des Biidarayana , eines Scliiilbauples wohl aus den 
ersten nachchristlichen Jahrliunderten. 

Sutra beilciilrt Fallen, iu iibertragenern Sinn** l.ehrsatz. Ks hamlell 
Hirh um t*iii <iein Wchen entnomrnrnos Hi!<!. Die Hrahmasut ra's sind 
gcvvisseniiaBen die als Zcltrl aiisgcspamit cn Fadcn. aus denen (lurch die 
als Finsciihig hinzukommende iniindliclie Frkliirung das vollstiindigc 
Bcwcbc der I.ehrr entstcht. An sich sind dicse Memoriersatze in ilirer 
Kiir/.e oft fast nn\erstiinillieh. 

In den 555 B rahm asulra’s des Badarayana ist die Lehre 
der IJpanishad’s sn ausgesproclien, dan daniit die Ansicliten 
der Sanikhya-Lehre (soweit sie voin Braliinanisnms nicht 
iihernommen worden sind), des Jinismus und des Buddhis- 
mus ahgevviesen werden. 

Natiirlieh kbiuien die Brahmasiitra’s der Lelire der Upa¬ 
nishad’s keine wirkliehe Einlieitliehkeit, sondern nur ein ein- 
heitliehes Aussehen verleilieii. Das Unmogliehe, die Mystik 
des Fins-Seins mit der AU-Seele und die Lelire von der 
Wiedergeliurt und deni Freikommen von ibr wirklicli mit- 
einander zu vereinen. kann ilinen nielit gelingen. 

1 l'her dicse Frage sichc Scile 33-39. 
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Die Brahmasutra’s gehen den in den Upanisliad’s cnthal- 

tencji Problemen aucli gar nicht auf den (Crund, sondern 
bcmuhcn sicli, niclit oline Geschick, uni brauclibare Kompro- 
m ib-En tscheidungen. Sic sind der Beginn der Bralimanen- 
Scholastik. 

Bemerkenswert ist, dab sie die Maya-Lelire ablchnen. Sie 
schrcibcn der Sinnenwelt irgcndwelche Kealitiit zu. Damit 
vertreten sie die urspriinglielic Brahmanenlehre. Auf die 
Fragc freilich, waruni das Brahman Einzelseelen und eine 
Sinnenwelt aus sich hervorgehen liiBl, wissen sie aucli nicht s 
anderes zu anlworten, als dab es sicli um ein Spiel handle. 
Der Ethik eine wirkliche Bedeulung zu gehen, isl ihnen also 
nicht moglich. 

DaB die Erlosung durch keinerl ei Werke, sondern nur durch 
E rkennl nis zu erreic hen sei, bctonen sie stark. Eingeliend 
beschaftigen sie sich mit den Ubungen des Sich-Versenkens. 
Die alt-braknianisohe Ansicht. dab die Erkennlnis von dem 
Eins-Scin mit deni Brahman in der Ekstase erlebt werden 
mub, ist ihnen etwas Selbstverstandlielies. 

Allc spatercn Darstellungen der brahmanischen Lelire neli- 
inen die Form von Kommentaren zu den Brahmasutra’s an. 
Darin zeigt sich, dab der Brahmanismus nuninelir in schola- 
stischen Bahnen wandelt. 


* 


* 


* 


Der grobte Kommenlator ist Samjuira (9. Jahrhunde rt 
n. Chr.), der aus einer siidindischen Brahmanenfamilie cnt- 
stammende Thomas von Aquino des Brahmanismus. 

S amkar a halt sich nicht an die Ansicht der Brahmasutra’s, 
sondern legt seine eigene in sie hinein, aucli ivenn sie ganz 
anders lautet. Er sieht. ein, dab die Afaya-Ecdire in der Kon- 
sequenz der brahmanischen Anschauung vom Sein liegl. Wie 
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tlie Vrrtreter ties Spat-Buddhismus niimiit er also an. daB 
tlie Sinnenwelt nur in unserrr Vorslellung existiert. Als eine 
standige Vorslellung hat sir alier, rrklart er, fine praklisclie 
Kealitat. 

Der s trenge Monismu s Samkara’s vvird als Lelire von tier 
\ieht-Zweihei t (Adva ila) brzrichnrt, vveil or t ine anderr 
Wirklichkeit nebrn drill Brahman iiicht anerkennt. Er hat 
die jungeren LJpanishatl’s fiir sirh. 1 

Wir irn Spat-Buddhisinus so trill aueh bei Sanikara cinr 
n ietlerere, c xo terisclie, Wahrlirit nrht‘n die hochste, esote- 
rische. Als hoclistr gill ihin, daB tier Menscli tlureh die Er- 
krnutnis tier Identitut seines eigenen Srlhst mil dern Brali- 
inan se.hon in diesrm Leben srin Eins-Sein mil ihin und sein 
Erri-Srin von tier Sinneiiwelt erlrbe. Die nietlerere Wahrlirit 
beslehl in einer auf tlie Wiedergeburtslehre eingestrllten Er- 
losungslehrr. Ihr ztifolge konneii aueh diejenigen, tlie ties 
wahren Wissens vtnn Brahman nielit fiiliig sintl. dennoch 
tlt*s Eins-Wrrdens mil. ihin teilliaftig wa rden. 

Tn tier nietlert'ren Wahrheit ist tier Menseli befangen, wt'iin 
er tier Sinnenwelt \\ irkliehkeit beilrgt mid tlit' wajirt* INatur 
ties Brahman nirlit einsiejit. sontlern rs fur tlit' hbehste gbtt- 
lirhr lYrstinlirhkeit halt, es als solehe vert'hrl nntl sirh nacli 
tlt*r Seligkeit ini Brahman-f linimel srhnt. Das Heclit, drill, 
was er als lrrtum anst'ht'ii miiBte. th'iintieh tlie Bedeutung 
t'int'r Wahrlirit beizulegen, lt'itet Samkara tlaraus ah, daB 
tlit'se \ orslellungen tlurt h this Hrahinan gewirkt sintl, daB 
sie fiir tit'n iWensehen, wril t*r standig in ihnen leltl. praktisehe 
Wirklielikeit haht'ii untl daB aueli tlit' IJpanishatrs ihnen Gel- 
lung zugrstrlit'ii. DaB tlit' IJpanishatrs vtnn Brahman als 
von tlem tpialitiitsloscn Absoluten untl aueh als vom htiek- 
s lrn Gol It* reden, legt er — natiirlieh mit Unreeht - so aus, 
daB sir zwisehen eint'in htihrrrn untl einem nietlereren Brali- 


1 Sir lie dariiher Seitt* 12—13. 
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man unterscheiden. In Wirklichkcit handelt es sich nur 
darurn, daft das Brahman in manclien Upanishadstellen die 
Ziige einer Braliman-Gottheit an sich triigt. 1 

Urn seine Lehre von dcr zwiefachen Wahrheit aus den 
heiligen Schriften begrunden zu konnen - wozu er sich als 
Scholastiker verpflichtel fiihlt - stcllt Samkara also die 
kiiline Behauptung auf, daft sclion in den Upanishad’s cine 
hohere und eine niederere Wahrheit nebeneinander einlier- 
gehen. 

Die Braliman-Gottheit ist nacli Samkara gew issermaften 
das erstc Krzeugnis des Zauberspielos, das die All-Seele sicli 
selber auffiihrt. Aus der Braliman-Gottheit gelil dann die 
Welt hervor. So kommt Samkara der volkstiirnlichen Reli- 
gion entgegen und gesteht auch deni Theismus Daseins- 
berechtigung zu. 

In maneher Ilinsieht steht seine Lehre von dem hfihoren 
und dem niedereren Brahman in Analogic zu der Annahme 
eines hochsten Gottes und eines aus ihm liervorgegangenen 
und unter ihm stehenden Demiurgen (Weltseliopfers) im 
orientalisch-griecliisclien Gnostizismus. 

Diejenigen nun, die die Sinnenwelt fiir wirklieji ansehen 
und das Brahman fiir cine Gottheit halten, konnen, der nie¬ 
dereren Wahrheit zufolge, (lurch rechte Verehrung dies(*r 
Brahman-Gottheit dies erreiohen, dab sie nach ihrem Tode 
uicht inehr wiedergidioren werden ,,sond(*rn in das niculerere 
Brahman eingeheii fct , das lieibt ein seliges Dasein in (remein- 
scliaft mil der Brahman-Gottheit fiihren. 

Aus dieser niedereren Seligkeit gelangen sie dann spiiter 
cinnial ohne weileres zu dor des wirklichen Aufgeliens in dem 
reinen Brahman. Am Ende jeder Weltperiode kehrt namlieh 
die Brahman-Gottheit, wie auch die aus ihr hervorgegangene 
Welt, in die All-Seele zuriick. Mit ihr werden dieser Riick- 


1 Siehe dariiber Scite 39-41. 
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kebr dir Seclen teilbaftig, die in ihre Seligkeit eingegangen 
Mini. Auf diese Weise werden sie winder eins mit der All- 
Seele. Niernals mehr, auch nicht in zukiinftigen Weltperio- 
den, geben sie liinfort winder in irdisches Dasein ein. 

Die der Samkljya-I^dire entstammende Annabme von 
aufeinanderfolgenden Weltperioden erlaubt es Samkara also, 
die provisorisebe Seligkeit des Freiwerdens von deni Wieder- 
Geboren-Werden, fiir die Dauer der in Gang befindlichen 
Well periodic in die definitive des Eins-Werdens mit dem 
Brahman ubergehen zu lassen. AueJi seine Ansicbten von 
der Materie, der Einzelseele und ihrer Beziehung znm Leibe 
enlhalten viel Samkhya-Gut. Die Vorslellungen der Sam- 
khya-Lelire und die der Mystik des Eins-Seins mit dem 
llraliman wirklieh in befriedigender Weise miteinander zu 
vereinigeiu gelingl natiirlieb aucb Samkara niebt. Er bemiiht 
sieli aueb nielil durum. 

Au<*li <l<*r Apostel I’aulus unterschridet rim* provisorisebe und cine 
definiti\e Seligkeit. Die provisorisebe brstriit im Teilhaben an dem 
messianiseben Keirbe, das als zeitlirh begrrnzt gcdaeht wird. Der Apo- 
kalypm- Jobannis (Kapitel 20 Vers 7) zufolge dauerl es 1000 Jahre. Es 
hegiimt mit der Parusie. das beifjt mil. der Wiederkunft Jesu in seiner 
messianiseben Ilerrlielikeil. Anteil an diesern Ileiebr bahen nur die Men* 
srlieii der let/,ten auf l'.rden lebenden (feneration, die die Kundc von Jesu 
\ernahnieti und aid Brand dersrlbcn an ihn als den Messias glaubten. 
Sind sie l>ei Anhrueh des Weltemles bereits gestorben, so erleben sie eine 
besondere Aufrrstehung vor den anderu Toten. die sogenannte Aufer- 
stehung der (»ereebten; sind sie noeli am I.eheu, so werden sie in iiber- 
irdisebe \Vesen verwandelt. Mit dem Messias triumpliieren sie liber die 
"idrrgbt(liehen Miielite, die die Welt beherrsrhten. Als Ietzter dieser 
keinde uird der Tod iiberwunden. Alsbald darauf findet dann die Atif- 
erstelmng aller Meiisehen, die. je auf Erden gelebt bahen, stall. Darnit 
hegituit das Keieli der ewigen Seligkeit, das das messianiselic abliist. Tn 
dem cwigen lu*rrselit uielit melir der Messias sondern (loti. Dieser ist nun 
wieder ..Alles in AIIrm*\ Dirjenigeii, die an dem inessianiselien Jteiche 
teilliaben. gehen a lie olme writeres aueh zur rwigen Seligkeit ein. Gber 
die, die erst bei Anbrueb des ewigen Keielies auforstanden, wird Be rick t 
gehalten. Die eitien errrben die ewigr Seligkeit, die anderen verfallen 
dem ewigen Tode (l. Brief an die korintber Kapitel IS Vers 23 28). 
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Weil er sick Reckenschaft davon gibt, dab die brahmani- 
sche L ehre vom Sein, wemi sie folgericktig ausgedaclit wird, 
die Nicht-Wirklichkeit der Sinnenwelt behaupten mub, ent- 
schliebt sich S amk ara zur Ann all me einer zwiefachen Wahr¬ 
heit. Er ist dazu in derselben Weise gezwungen, wie die 
Lehrer des Spat-Buddhismus, die von ihrer Ansiclit vom Sein 
aus ebcnfalls zur Behauptung der Nicht-Wirklichkeit der 
Sinnenwelt gelangen. 

Zugleich hat Samkara ein Einplinden davon, dab die My- 
stik de sj£ ins-Sein s mit dem Brahman und die der Lehre von 
der Wiedergeburt enlsprechende Erlosungslejire zwei ganz 
versehiedene Dingo sind. Die Annahmc einer zwiefachen 
Wahrheit setzt ihn in Stand, sie auseinanderzuhalten. So 
tragt er die Mystik des Eins-Seins mit dem Brahman als 
die liohere, mit der Tatsache der Nicht-Wirklichkeit der 
Sinnenwelt in Ubereinstimmung befindliehe Wahrheit vor. 
Neben dieser liifit er als iiiederere Wahrheit cine Lehre 
der Erlosung von <ler Wiedergeburt einherlaufen, die die 
Wirkliclikeit der Sinnenwelt annirnml. Beide bringt er 
in auberliclier Weise dadurch miteinander in Verbindung, 
daB er die von der Wiedergeburt erloste Seele am Ende 
der Weltperiodii auf ewig in das Brahman zuruckkehren 
labt. 

Warum aber gibt er das von den Brahmanen bislier ver- 
fochtene und nocli in den Brahinasutra’s streng gewahrte 
Axi om preis, dab die Bcfreiung von der Wiedergeburt und 
die Vereinigung mit dem Brahman durcli nichts anderes als 
d urch vol lige Erkenntnis erlangt werden konne ? Warum 
macht er der Volksreligion das vom Brahmanenstandpunkt 
eigentlich unmoglichc Zugestandnis, dab dies aucli durch 
fromme Verelirung des als Gott vorgestellten Brahman zu 
erreichen sei ? 

Er ist dazu genotigt, weil ini Laufe der Zeiten cine liohere, 
nl ?? 0 *^ e ^ s ^ sc h geartete Volksreligion emporgekommen ist 
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und es zu >olchem Ansehen gebracht liat, da(3 ihrer Erlci- 
sungslehre Redlining getragen warden inufi. Diese Volks- 
xeligion ist dcr monotheistische Hinduismus*. 

Dr.r Hinduisinus lehrl, daft durch tiefe Ilingchuiig an 
Gott Ereiwerden von der Wiedergeburt und Aufgehen 
in Gott erlangt werden kaiin. Diese lebendigc Mystik 
dor Liebe zu Gott konnen die Brahmanen, da sie mit 
dor Zeit so groftc Verbreitung gefunden hat, nicht rnehr 
ignorieren. Sir miissen gegen sie Stellung nehinen odor ilir 
einen Platz in ihrer Lehre anweisen. i\ur das Letztere 
kornnit 1’iir sie in Betracht. Also leliren sie nun selher die 
Verehrung des als Gott vorgestelllen Brahman als eine 
Mystik zweiter Ordnung. 

Audi die spat-buddhist ische Lehre von der Erlosung (lurch 
den Glauben an den got l lichen Buddha-Amithaha ist unter 
dein Einflufi des monotheist isdien JLinduismus entstanden. 1 
Sie ist das Gegenstiiek zur exoterischcn Eilosungslehre des 
Spat-Brahmanisinus. Samkara ist nicht tier Sehopfer dieser 
exolerisehen Erlbsungslehre. Er findet sie in dem Brahinanis- 
mus seiner Zeit vor und legitimiert sie. Die Brahmasutra’s 
tun ihrer aber noch kcine Erwahnung, sondern halten sich 
streng an die Upanishad’s. 

Man nennt Samkara den Vollender dor hrahmanischen 
Lehre. Er ist es, aber auch zugleieh der Beginn ihres 
Ernies. Er denkt die brahmanische Mystik des Eins-Seins 
mit tier All-Seele ins Einzelne aus und wahrt ilir ihre 
majestat ische Griifte. Zugleieh aber erkennt er neben ihr 
eine andere Mystik an. Er ist wie die romischen Kaiser, 
tlit* Kremdvolker in ihreni Keiehe ansiedeln und meinen, 
dainit tlie Gefahr, die sie fur es bedeuten, zum Aufhoren 
zu liringen. 

Die hinduistische Mystik der Ilingebung an Gott ist der 


1 (.'her diese I,dire sielie Seitc 89-90; 108; 115-117. 
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brahmanisclien durch ihre Lebendigkeit und auch darin 
iiberlcgen, dab sie fahig ist, cthisclien Charakter aiizunehincn. 
Darurn kann sic iiiclit fiir iminor in dor Vasallonstoilung vor- 
harren, die ihr Samkara zudenkt. Hire praktische LJberlegon- 
hoit ubor die bralimanischo muB sich not wendigerweise 
cinmal dahin auswirkon, dab sie sich an ihre Stollo 
setzt und sio nur inohr dom Nanion naoli woiterbostehon 
lafit. 

Nur der anderen Mystik, nicht auch der Ethik, maclii 
Samkara Zugestiindnisse. Mil alter Scharfe tritt or dor lYfei- 
nung entgegen, als ware die Erlosung von dor Wicdorgoburt 
nicht einzig vom hoheron odor niedereron Wisson, sondern 
auch vom othisehon Yorhalton abJiangig. Wie nalie hatte os 
gelcgen, dab or fiir don zweiten Wcg dor Erlosung nobon dor 
Yorehrung dor Brahman-Gotthoil auch noch Ilingcbung an 
sic in cthischem Tun vorlangt hilt tt*. Dies aber sclioint ihm 
mit brahnianischcm Den ken unvoroinbar. Er fabt das nic- 
derere Brahman wohl als Personlichkoit, nicht aber als etlii- 
sclic Personlichkoit auf. Ausdriicklieh bemerkt or, dab os 
fiir das Brahman, fiir das niedorore wic fiir das liohcre, wodcr 
Gutes noch Buses gobo. 

Samkara bloibt also dor alten Lohro treu, dab ctliischcs 
Verhalten nur zu bessorer Wicdorgoburt verhilft, nicht aber 
Erlosung wirkt. Auch inacht or koin anderes Motiv dcs 
Ethisch-Seins geltend, als das ogoistische. Nur das, was dor 
Mensch dainit. fiir die Yerbossorung seiner Wicdorgoburt er- 
rcicht, nicht das, was damit gewirkt und vollbraclit wird, 
zieht er in Betracht. Es ist in ihm wie ein Ahnen von der 
Gefahr, die der brahmanisclien Mystik von dor Ethik her 
droht. Darum legt er es darauf an, es rceht zu betonen, dab 
die Ethik nur der cxoterischen Wahrheit zugehort und in 
ihr zudem noch eine untergeordnete Stellung einnimmt. Wer 
sich zur Maya-Lehre bekennt, fiir den kann die Ethik nur 
eine ganz relative Bedeutung haben. 
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I)ali Samkara omen Weg_der_ Erlosung anerkennt, der 
auch fur den im gewohnlichen Lebcn verldeibenden Men- 
sclicn gangbar ist, bedeutet ein gewahiges frige stand ms dcr 
bralirnailischon Welt- und Lcbensvcrneinung an die Welt- 
und Lebensbejahung. Er spricht sicli aber meht dariiber aus. 



XI 

BRAHMANISCHE WELTANSCHAUUNG 
IM GESETZBUCH MANU’S 


Brahmanische Weltanschauung auf das gewohnliche Leben 
angcwandt findet sich in dent aliberiihinten Gcsetzbuch 
Manu’s (Manu-Smrti). 

Manu ist der gdttlirhe Urvatcr dcs Menschengcschlechtes. Ihm soli die 
Brahman-Gottheit die fiir den Einzeliien mid die Gesellsehaft geltenden 
Cesetze oflenbart haben. Sein Solin Bhrgu halx* sie dann dor Mensehheit 
mitgeteilt. 

E ntsta nden ist das Gesetzbiirli M a mu’s etwa zwisclicii 200 v. Chr. und 
200 n. Chr. Sicherlieh enthalt es aber anrli Gut aus viel fruiterer Zeit. 

Die 6 ersten Abschnitte des Werkes bandeln von dor Weltschdpfung 
und dem Brahinancnstand, dor 7. vom Kiinig und seinen Pfliehten, der 
8. und 9. von den Gcsetzen, der 10. von den Kasten und den Kasten- 
Mischiingen, der 11. von den Suhnehandlungen, der 12. von der Wieder- 
geburt und der Erlosung. 

Dem Gcsetzbuch Manu’s zufolge sind tlic Brahmancn von 
der Brahman-Gottheit zu Herren iiber alles, was in der Welt 
ist, eingesetzt. Sie sind als gottergleiche Wesen zu achten. 
Ein Brahmane, der 10 Jahre alt ist, hat als der Vater eines 
hundertjahrigen Angehorigcn der Kriegerkaste zu gel ten. 
Auch wenn ein Brahmane alle Verbrechcn begangen hat, 
darf er dock nicht zum Tode, sondern nur zur Verbannung 
verurteilt werden. Die schlimmste Siindc, die ein Menscli 
auf sich laden kann, ist die Ermordung eines Brahmancn. 
Er hat sie mil dem Tode zu biiBen und wird als buses Tier 
wiedergeboren. Wer einen Brahmancn bei den llaaren fafit, 
dem sollen die Handc abgeliauen werden; wer ihm einc Kuh 
stiehlt, dem soli ein FuG verstiimmelt werden. 

Stirbt ein Mann, ohne naturliclie Erben zu hinterlassen, 
so soli sein Gut an die Brahmancn fallen. 

Findet der Brahmane einen vergrabenen Sell at z, so gehort 
er ihm ganz; findet der Konig einen solclien, so mull er ihn 

Schweitzer, Weltanschauung 9 
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mit den Brahmanen teilen. Durch ehrerbietiges Verhalten 
gegen einen Brahmanen erlangt der Angchorige einer nie- 
dcren Kaste die Wiedergcburt in einer hoheren. 
f> Zugleich halt das Gesetzbuch Mann’s den Brahmanen aber 
auch ihre Pflichten vor. Der unwissende Brdimane ist ihm 
zufolge ein unniitzes Geschopf. Es vergleicht ihn mit einerfi 
aus Holz geschnitzten Elefanten. 

Der Brahinane sei ohne Habgier, ohne llochinut, ohne 
Falscli, gastfrei und giitig. In jeder Hinsieht befleiBige er 
sich cines untadeligen Wandels. Audi gegen die Angehorigen 
der niedersten Kaste verhalte er sich Ireiindlich. 

Zu weissagen, Zauberei zu treiben und sich mit Astrologie 
zu beschaftigen, ist ihm untersagt. 

Das Gebot des Nicht-Totens und Nichl-Schadigens (Ahim- 
sa) soil er aufs strengste bcobaehten. Aber das Tolen beiin 
Opfer is t ih m erl aubt und das vom Opfer herruhrende Eleiscli 
darf er essen. 

Das I. Viertel seines Lebens verbringe er im Elternhaus 
und beirn Lehrer; das 2. verlebe er als Ilausvater; bei Beginn 
des 3., weiin seine Sohne Nachkommensehaft haben, zielie 
er sich als Einsiedler in den Wald zuriick; im Yerlaufe des 
4. lose er die letztcn Bande, die ihn noch mit der Welt, ver- 
hinden, um als Asket sein Sinnen ganz auf die Yereinigung 
mit dem Brahman gerichtet zu halten. 

Die erlangte Freiheit von der Welt bewiihre er in heiliger 
Gesinnung. Seine Worte seien gelautert in Wahrheit; sein 
Iferz sei rein. Er erlrage Beleidigungen. miBachtc nie- 
mand, babe auch mit niemand Feindschaft. Audi vergelte 
er nidi! Zorn mit Zorn. Beleidigung erwidere er (lurch ein 
gules Wort. 

DaB das (Gesetzbuch Manu’s das alt-indische Ideal abso- 
luter Gleichgiiltigkeit - (lessen es aucli noch Erwiilmung 
tut - (lurch dieses tiefere und edlere crsetzt, gelit wolil auf 
buddhistisdie Einllusse zuriick. 
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Den Tod soil der Brahraanen-Asket nicht suchen. Er 
warte auf ihn wie der Diener auf seinen Lohn. 

* * 

* 

Audi der Konig 1st als eine Gottheit in Menschengesl all 
zu achten. Ihm liegt die Aufrechterhaltung des Rechls und 
die Beschiitzung der Schwachen gegen die Starken ol>. 

,,Wcrm «ler Konig niclit iincrnnicllicli Strafe \erhiingfe, wiirden die 
Stiirkeren die Schwacheren wie Fische am Spied braten; die Krahe wiirde 
den Opfcrkuchen fressen; der llund wiirde das Opferinus belecken; der 
Bcsitz besliindc nicht inelir und alios ginge drnnter und driiber.“ 

,,I)ie ganze Welt wird durch Strafe in Ordnung gehalten; ein (von 
Natur) tugendhafter Mann ist schwcr zu linden.“ 

Aber nur die vom tugendhaften Konig verh&ngtc Strafe 
wirkt, was sie soil. „Nur wenn der Kdnig sieli berniiht, seine 
Sinne zu beherrsehen, kann er seine IJntergebenen in Ge- 
horsain erhaltcn.“ Zu meiden hat er die Jagd, das Wiirfel- 
spiel, das Sclilafen unler Tags, das Afterreden, die Weiber, 
das Trinken, den Tanz, die Musik und das unnotige llerum- 
reisen. 

Von den alten Brahmanen lerne er Bcseheidcnlieit. 

Der Gewalttiitigkeit soli er sich enthalten und den Besitz 
seiner Untertanen nicht auf unreclitmaflige Weise an sich 
bringen. 

Im Kainpfe bench me er sich ritterlicli. Den Gcgner, der 
wehrlos ist, den, der sich auf der Flucht befindet, und den, 
der sich gefangen geben will, haue er nicht nieder. Auch ge- 
brauche er keinc vergifteten ^Pfeilo und keine Jlinterlist. 

Seinen Untertanen gegeniiber verfahre er gelinde. MuB er 
strafen, so tue er es zuerst durch einfachc Worte, dann durch 
strengen Tadcl, dann durch GeldbuBc und erst, wenn es 
nicht anders geht, durch korperliche Zuclitigung. 


9 ’ 
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,,Wic (lerBlutejgcl, das Kalb und die Biene in kleinen Schliicken trin- 
kt*p x so soli dcr Konig rnit Bedacht und nur naeh und nach die jahrlichen 
Stciicrn erheben.“ 

Auch (lorn Niedriggestelltcji sei cr ein milder Herr. Wird 
er von derien, die im Ungliick sind, beleidigt, so verzeihe er 
ihnen. ,,Wie die Erde alle G<?schdpfe erhalt^so soli der Konig 
jilksdn *; UHtertaugit Immcr sei cr darauf bcdacht, 

die Schwaclien, die Wit wen und die kindcrlosen Frauen zu 
beschiitzen und fur alle Notleidenden zu sorgen. 

In der auBeren Politik hole er sicdi Rat bei crfahren cn 
11 rahmanjni. Eroberdngyi suehe er auf giitliehem Wege zu 
maclien. Bestechimg zu iiben, ist ihm i m Intcresse dcs Staa - 
tes erl aubt . Gegen die Feindc iniBtrauisch zu sein, gehort 
zu seinen Pflichten, wie auch Zwietraclit unter ihnen zu 
saen. Immer aber sei sein Bcstrebcn in erstor Linie darauf 
geriohtet, sie sich (lurch gut gefiihrte Verhandlungen zu ge- 
\viiiiK i n. 

Auf die rechte Befestigung seiner Stadt verwendc er Sorg- 
falt. 

* * 

* 


Die Gesetze handeln vom rechten Gerichtsverfahren, vom 
Entioiben, vom Vertrag, vom Kaufen und Verkaufen, von 
der Beleidigung, vom Diebstahl, von der Kbrperverletzung, 
von dor Elio, von der Verst oilung der Frau, vom Ehebruch, 
vom Erbrecht, von der 1 laft pflicht, von den Kastenpllichtcn 
und der Beobachtung der Kastenunterschiede. 

Der Diebstahl wird strong geahndct. Auf Juvyadendieb^ 
tduhl und Menschenruub steht der Tod. Die Angehdrigen der 
niederen Kaston werden gelinder best raft als die dcr hoheren. 

,,Das Spiel und die Wet ten sind deni Diebstahl gleichzu- 
selzen und sullen vom Konig niclit geduldct werden. 44 Gegen 
diese„verkleideten Diebe 44 hat er Kdrperstrafen anzuwenden. 




Gesetze. Kastcnwesen 
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(.Mit dem Tode darf Diebstahl nur bestraft wcrden, wenn 
das gestoblcnc Gut bciin Diebe gefundcn ist und also kein 
Zweifcl an seiner Schuld bcstehen kann.^,- 

Als ein noch schwereres Vergehen als Diebstahl wird Ge- 
walttatigkeit angesehen. 

Dcr Mann, der das ihm zustchende korperlielie Ziichti- 
gungsreclit gegen seine Frau, seine Kinder, seine Sklaven 
und seine Schuler ausiibt, darf sie nur auf den Riieken, 
nicht auf den Kopf sclilagen. 

Wer cine Schuld nicht bezahlen kann^ hat sie bei dc m 
GA&ubiger al„s Sklave abzuvcrdicnvjju . 

Einen getaligten Verkauf diirfen beide Teile innerlialb 
von 10 Tagen riickgangig machen. 

(1st ein Madclien in das heiratsfahige Alter gekommen, so 
hat es drei Jahre zu warten, ob cs nicht zur Ehe begehrt 
wird. Nacli Ablauf dieser Zeit ist ihm gestattct, sicli, inner- 
halb seiner Kaste, selber einen Mann zu suchen. 

„Die .eJicliehe Tr^ue soil bis zum Todc daucrn. Dies hat 
,3-1 s_ das hochste Gesctz fiir Mann und Frau zu gcltcjBu.“ Auf 
Eliebruch stelien, je nacli den Fallen, Geldbufien, korper¬ 
liehe Strafen oder dcr Tod. Als erschwerender IJmstand 
koinmt in Betracht, wenn die Selluldigen sich dazu noch 
liber die Kastenunterschicde liinwegsetzten. 

^Das Gesetzbuch Manu’s spricht sich g eriujTschatzig iiber 
die Frau en aus. Aber es wahrt docli ihre Rechle. Erst wenn 
eine Frau 7 Jahre unfruchtbar blieb, darf der Mann sie yer- ’ 
stoflen. Sterben alle Kinder, die sie gebiert, so darf er dies 
nach 9 Jahren tun. Von einer guten und tugendhaften, aber 
standig kranken Frau sich zu trennen, ist ihm nur mit ihrer 
Einwilligi^tj^ erlaubt.,' 

Eine v schVa nge re Frau^, hat, wie ^ler Brahmajic und ^ej* 
Asket, das Reclit, die Fall re iiber einen Flub uiienlgeltlicli 
zu benutzen. 

Grundsatzlich spricht sich das Gesetzbuch Manu’s gegen 
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Leiratune der Wit wen 


aus. Aber, es duldet sie 


Von der Witwc nverbren nung findet sich im Gesetzbuch Manu's kein 
Wort. Sie wird erst in den jttngeren Rechtsbftchern erw&hnt. Aber die 
Sitte mufi doch altsein, da sie den griechiscben Scbriftstellem aus der 
Z eit Alexanders des GroBen bekan nt ist. Urspriinglich war sie wohl auf 
die Herrscherfamilien und die Kri egerkaste beg ch rjnk t und bildete auch 
hier nicbt die Regel. Niemals war sie allgemein in Gebrauch. Im Tahre 
lg29-^kd-gic .d\u:cb dig-cagligcbca Jkhflrdea. ve rbQteiL_ 


Die TschandSla’s rniissen auBerhalb der Dfirfer wohnen. 
Als^B^^s^^jhnen nur Hunde und Esel und zerbrochenes 

I/eVCftnnB b erauschender Getrg nke ist den Angehdngen 
der drei oberen Kasten verboten. Die Brahmane^und die 
ApgebOrigpi der Kriegerkaste sollen nicht Ge ltf auf £ins 
ausfeuien. 


Not und Hung er heben alle sich auf die Kastenunter- 
schiedc bezie hend en Gebote a uf. Kann er sich keine andere 
Speise verschaffen, so ist es einem Angehorigen einer httheren 
Kaste sogar gestattet, Hundefleisch, das ihm von einem 
Tschand&la gereicht wird, zu essen. 

Die Beobachtung des Gebotes des Nicht-Tfttcns und Nicht- 
Sch&digens lebendiger Wesen — auBer wo es sich um Opfer 
handelt - wird aufs strengste eingesch&rft. Das Gesetzbuch 
Manu’s versucht sogar, sich die jinistische Verurteilung des 
Ackerbaus zu eigen zu machen. Es fiihrt als die Meinung 
,,tugendhafter^Leut^“ an, d^B die |3ea^eitun£, des Bodens 
keine lobenswerte fjantierung sein konne, well dabei die 
Erde und die in ihr wohnenden kleinen Lebewesen vcrletzt 
wiirden. Zugleich gibt es aber auch zu, daB sie von andern 
auch als gut angesehen werde. 

Fur die Vernichtung von 1000 kleinen Wirbeltieren hat 
ein Brahmane dieselbe Siihne zu leisten, wie fur das Toten 
eines Angehttrigen der niedersten Kaste. Hat er Frucht- 
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Siihnehandlungen . Nietzsche's UrteU 

b&ume, Str&ucher, Schlingpflanzen oder B lumen abgehauen, 
so soil er lOOmal einen bestimmten V eda-Text hersage n. 

tlberhaupt: Veda-Rezitation, Opfer und Askese tilgen 
Schuld . Auch auf das Bekenne n desVergehens wir<f Wert 
gelegt. „Wenn ein Mensch, der eine Siinde begangen bat, sie 
f reiwillig beichtet, wird er von ihr frei, wie eine Schlange 
ihre Haut ablegt^^^ 

Die hdchste sii hnendeWirkun g hat die Askese. Durch sie, 
wenn sie streng betrieben wird, kdnnen auch die grdfiten 
Ver brechen abge biifit werden. „Sogar Insekten, Schlangen, 
Schmetterlinge, Ydgel und Pflanzen gewinnen den Himmel 
durch die Tugend der Askese. 44 Das Problem der Wel t-Er- 
ldsung ist dem Gesetzbuch Manu’s also nicht fremd. 

Zum F reiwerden v on der Wieder ge burt gehoren: Veda- 
kenntnis, iCskese, Beherrschung derTriebe, Beobachtung des 
Gebotes des Nicht-Tdtcns und Nicht-Sch&digens, Erfullung 
derKasten-Pflicht, Reinheit und tlbung des Sich-Yersenkens. 

(im „Antichrist 44 (§56) nennt Fr iedrich Nietzs che das Gesetzbuch 
Manu’s „ein unvergleichlich geistiges und iiherlcoenes Werk, das mit der 
Bibel auch nur in einem Atem zu ncnncn, cine r Siinde wider den Geist 
ware 44 . Dieses Urteil hcgriindet er damit, dafi mit diesem Buchc die vo r- 
n ehmen Stflnde, die Philoso phe n und Kricg cr, i hre Hand fiber die Mengc 
haiten. Darum findet er darin ein „Ja-Sagen zum Leben 44 . „Die Sonne 
liegt auf dem ganzen Buch 44 , schreibt er. 

Sehr tief scheint er in seinen Geist nicht cingedrungen zu sein, sonst 
hatte er bemerkt, dafi es voller Lebensverneinung ist und dafi darin, wie 
im alttestamentlichen Gesetz, eine Humanitatsgesinnung im Entstehen 
begriffen ist. Obgleich es die Kastenuntcrschiede bestehen lafit, nimmt 
si ch das Gesetzb uch Manu’s der Schwachen gegen die Starken an und 
gebietet den Starken das Dienen. Es macht also auf die Hochschfitzung 
Nietzsche’s nicht mehr Anspruch als die Bibel. 

Im „ WilIe zur Macht 44 (§§ 142 und 143) findet Nietzsche im Gesetzbuch 
Manu’s „Semitismu s, das heifit Priestergeist, schlimmer als irgendwo 44 . 
Ffir das Grofie und Tiefe dieses Priestergeistes hat er kein VerstUndnis. 
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HINDUISMUS UND BHAKTI-MYSTIK 


Wie nun ist d as hinduistische Denke n aufgekommen, dem 
dcr sp&tere Quddhismus und der spStere Brahmanismus in 

.1 T A* i *9 c * • h *• f: s', v r 

mrer Lehre Zugestandnis^macneli miissen? 

Etwa 1 000 v, Chr . ist der in digche Polyth eismus, wie aus 
den sp&teren vedischen Hymnen ersichtlich wird, bereits in 
B ewegung auf den ethischen Monoth eigmus hin begriffen. 
Furdiese in Gang befindliche } Entwicklung setzen sich die . 
Brahmanen ab e r n icht eml 4 

der Volksreligion kein Interesse entgegen, weil sie in 
dem Nachdenken iiber das Brahman einen ganz andern 
Ausgangspunkt des Weges zu hdherer Erkenntnis gefunden 
haben. 1 

Aber die in der Volksr e ligio n auf den ethischen Monotheis- 
mus hintreibenden Kr&fte bleiben lebendig. DaB die Brah¬ 
manen die in Gang befindliche Entwicklung nicht fordem, 
bedeutet sicherlich eine Hemmung derselben, aber nicht ihr 
Ende. Aufierhalb des B rahm anentums treten dann Prophe- 
ten-I^r^ dn^i ^ke^ten a uf, die der ethisch-monotheistischen 

Von dem Verlauf dieser Hdherentwicklung besitzen wir 
keine gcnaue Kunde, da wir fiir jene Sltere Zeit ganz auf das, 
was die Brahmanen zu iiberliefern fiir gut befanden, ange- 
wiesen sind. Nur soviel wissen mr, dafl der Monotheismus 
w ohl erstma lig unter den Verenrern des Gottes Krishna auf- 
kommt. 

Die Entstehung des K rishna-K ultes wiederum liegt fiir 
uns i m JDunkel. Krishna (das heiBt der Schwarze), der Sohn 
des Vasudeva und der DevakI, ist wahrscheinlich ein ver- 
gotteter Stammesheros, dcr dann spfiter als eine Er6cheinung 

1 Siehe dariiber Scite 19-20. 
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des Gottes Vishnu gilt. In den v edischen Hymnen steht 
V ishnu nicht in der ersten Reihe der (yott er. Mit der Ze it 
gewinnt er aber immer mehr an Ansehen, bis er zuletzt, wohl 
in auBer-brahmanischen Kreisen, a ls der all-eine Go tt yer-' 
ehrt wird. 

Djese sjich zum Monotheismus bekennende Volksreligion 
VehWt ifcer den. Polytheism us Tiei. Sie faBt die anderen Gott- 
heiten als Erscheinungen ( Avatar a’s) des einzigen Gottes 
auf. In den Gflttern wird ihr zufolge Gott verehrt. So heiBt 
es schon in einem Hymnus des Rig-Veda: „Sie sprechen von 
Indra, Mitra, Vanina, Agni . .. Obwohl es nur ein Wesen 
ist, benennen die Sanger es auf vielerlei Weise 44 . 

I n manch en hinduistischen Religionsgemeinschaften 
nimmt der Gott Siva die Stclle Vishnu’s ein. In an deren ist 
die Brah man-Got theit der All-Gott. 1 

Der Hind uism us ist nichts Einheitliches. Er begreift viele Kulte in 
sich, nicht nur solche, die arischcn, sondern auch solche, die ur-indischen 
Ursprungs sind, und nicht nur solche, die schon monotheistischc Oricn- 
tierung zeigen, sondern auch solche, die noch durchaus im Polytheismus 
verbleiben. 

Wenn i mFolgende n von Hind uism us die Rede ist, so ist damit nur die 
h oher entwickelte Volksreligion gemeint, fiir die Krishna, Vishnu, £iva, 
Rama, der Brahman-Gott und andere hochste Gotthciten nur Erschei¬ 
nungen des all-einen Gottes sind. 

Fiir diesen Hinduismus bilden Vis hnu, Siva und die Brah¬ 
m an-Got theit eine Art von Trinitat (Trimurti). Derselbe 
Gott hat drei Namen, denen drei Arten seiner Offenbarung 
und seines Wirkens entsprechen. 


Die gewfthnliche Bezeichnung Gottes im Hinduismus ist 
Bhagavat, das heiBt der^Erhabene. ' > 1 



1 t)ber die Brahman-Gottheit siehe Seite 39-41; 122-123, 
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Die neben dcr Brahmanenlehre aufgekommcne raono- 
theistische Yolksreligion stellt sich nicht in Gegensatz zu ihr. 
Sic kann es nicht. Die vedischen Schriften gelten der Volks- 
religion ja als lieilig und die Brakmanen sind fiir sie die Ver- 
treter des Priestertums. Noch mehr: die monotlieistische 
Volksreligion steht auch unter dem EinfluB des brahmani- 
schen Denkens. Der hinduislische Monotheisiuus unterschei- 
det sich von dem Zarathustra’s und dem der israelitischcn 
Proplicten in zwiefachcr Hinsicht. Er sieht Gott nicht als 
den neben und iiber der Welt existierenden Weltschopfer an, 
sondcrn als den Urgrund, aus dem sie hervorgegangen ist. 
Ferner verlangt er von dem Menschen nicht einfaeh Gehor- 
sam gegen Gott, sondern Eins-Werden mit ihm in volliger 
Hingabe (Bhakti) an ihn. Er ist also inystischer Art. Darin 
zeigt sich, daB er sich unter der Einwirkung brahmanischer 
Denkweise entwickelt hat. Die mystische Lehre des Hinduis- 
inus verbUlt sich zur brahmanischen Avie ein Mond zu der 
Sonne, von der er seine lfelligkeit empfangt. 

Man kann den monotheistischen Hinduismus also auch als 
Bhakti-Religion bezeichnen. 

Anders gear Let als die hrahinanische Mystik ist die hin- 
duistische insofern, als es sich bei ihr nicht urn ein Aufgehen 
der Einzelseele in der All-Seele, sondern uin ein Eins-Werden 
der Menschenpersonlichkeit mit der Gottespersonlichkeit 
handelt. Der Hi ndu ismus verliert sich nicht ins abstrakte 
Denken, sondern bestrebt sich, lebendige Froi nmigke it zu 
bleiben. Das Verhaltnis, in dem sich der Mensch Gott gegen- 
iiber beiinden soil, beschreibt er als Liebe (Bhakti^. Alle Yer- 
ehrung, die Gott in kultischen Handlungen erwiesen wird, 
werlel er als etAvas Nebensachliches, verglichen mit dem 
Streben nach immer volligerer Ilingebung an ihn. 

In manchen himluistischen Liedern Av ird die Liebe zu Gott 
unter dem Bible sinnliclier Liebe yerlierrlicht, wie bei den 
christliehen Mystikern das cigentlich von irdischer Liebe 
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handelnde Hohelied auf die Sehnsucht der Seele nach ihrem 
Erlftser gedeutet wird. 

Ein weiterer Unterschied der hinduistischen Mystik von 
der brahmanischen - und auch von der christlichen - besteht 
darin, daB ihr das quietistiscbe Ideal fern liegt. Sie halt den 
Menscken nicht an, aus dem gewohnlicken Dascin heraus- 
zutreten, sondern inutet ibm zu, sein Leben so zu verbrmgen, 
daB er in allera, im Denken wie ini Tun, Hingcbung an Gott 
bewalirt. 

Obwohl er tatige Hingcbung ail Gott fordcrt, bekennt sicli 
der Hinduisinus dennoch zur Welt- und Lebensveriieinung. 
So sehr steht er untcr dem EinfluB des brahmanischen Den- 
kens, daB cr die der Volksrcligion urspriinglich zugehorende 
Welt- und Lebensbejahung preisgibt. Er wagt es also nicht, 
die Ansicht zu vertreten, daB die Welt irgendwie einen Sinn 
habc und daB menschlichcs Wirken sicli in ihr eine Aufgabe 
setzen konne. Nirgends stellt er die dem Christentum so 
selbstverstandliche Forderung auf, daB die Liebc zu Golt 
sicli in der Liebc zu den Menschen zu bctatigen babe. Wie 
die Brahmanen fordert er kein anderes Tun als das, das durch 
die Kastenpflicht geboten ist . 1 

Weil er sich in solcher Abhiingigkeit vom brahmanischen 
Denken bcfindet, gelangt dcr iiltere Ilinduismus auch nur 
zum Monotheismus, nicht zum ethischen Monotheismus. 
Gott ist ihm eine iiber Ethisch und Nicht-Ethisch vollig 
erhabcnc Grofle. 


* 


* 


* 


Nur in Einem also bewahrl sich der Ilinduismus, bei aller 
Unterwerfung unter die brahnianische Welt- und Lebens- 

1 Obcr die Bedcutun^ des durch die Kastenpflicht gebotenen Tuns 
siche Seite 31-32. 
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verncinung, die Selbstslndigkeit: statt dem Tun nur Duldung 
zu Tcil werden zu lassen, sch&tzt er es als etwas Wertvolles. 
Die Volksreligion kann nickt anders als dem natiirlichen 
Empfindcn Rechnung tragen. 

So sielit sich der monotheistische Hinduismus, weil er 
Volksreligion ist und sich zugleich i m Banne der brahmani- 
schen Weltanschauung befindet, vor die Aufgabe gestellt, 
dem Tun Anerkennung in der Well- und Lebensvcrneinung 
zu verschafTen. Wohl fordert er kein anderes Tun als die Brali- 
rnanen. Aber er fordert es anders. Er kann sich nicht damit 
begniigen, wde es die Brahmanen tun,demdurch die Kasten- 
pflicht natiirlich gebotenen Tun eine relative und begrenzte 
Berecht igung neben derWeltentsagung zuzugestehen,sondern 
er rnuB es als eine Leistung beurteilen, durch die der Menscli 
seine Hingebung an Gott so vollstandig verwirklicht, daB 
sie der Hingebung an ihn in Weltentsagung gleichwertig ist. 

In der Hoehschatzung des Tuns, zu der der monotheisti¬ 
sche Hinduismus als Yolksreligion gezwungen ist, Iehnt sich 
alt-arisehe Welt- und Lebensbejahung gegen brajunanische 
Welt- und Lebensverneinung auf. Durch die Autoritat, die 
die brahmanische Weltanschauung genieBt, laBt sich der 
Hinduismus dazu bringen, die Welt- und Lebensbejahung 
theoretisch aufzugeben. Es aucli in der Praxis zu tun verinag 
er aber nicht. So triigt er einen Zwiespalt in sich. 

Damit ist der Yerlauf der Entwieklung, die ihm durchzu- 
maclien hestimmt ist, festgelegt. Notwendigerweise muB in 
ihm eine Auseinandersetzung zwisclien der von ihm, in der 
[[ochsehatzung des Tuns, praktisch beibelialtenen Welt- und 
Lebensbejahung mit der von ihm theoretisch behaupteten 
Welt- und Lebensverneinung staltfinden. 

Urspriinglich hat der Hinduismus also nicht die Absichl, 
sich gt'gen die Welt- und Lebensverneinung irgendwie auf- 
zulelinen. Er will nur dem Tun Anerkennung in ihr ver- 
schalfen. Er meint ein bestimmtes MaB und eine bestimmte 
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Art von Welt- und Lebensbejahung mit grundsatzlicher 
Welt- und Lebensverneinung vereini^en zu konnen. 

Die ihm vorschwcbcnde Versohnung beider ist aber un- 
dur chfiih rbar. Tatsaclilich lauft jedc Geltendinachung von 
Welt- und Lebensbejahung - auch die, die sich auf die Recht- 
fertigung eines bestinimtcn Tuns besckrankt -- auf eine 
AuBerkraftsetzung der Welt- und Lebensverneinung liinaus. 

In dem hinduistischen Denken geht dann dies vor sicli, 
daB eine mehr und nielir erstarkemle Welt' und Lebens¬ 
bejahung sich gegen die von den Brahmanen dem indiscJien 
Denken aufgezwungene Welt- und Lebensverneinung erhebt 
und sich zuletzt gegen sie durchsetzl. A us eigener Kraft voll- 
bringt sie dies aber niclit. Erst durcli das Riindnis, das sie 
mit de r Ethik eingeht, wire! sie dazu faliig. 

Ethik und Welt- und Lebensbejahung, jede fiir sich allein, 
sind nicht iinstande, sich von den Fesseln der brahrnanischen 
Welt- und Lebensverneinung zu befreien. Bei Buddha bleibt 
eine stark entwickelte Ethik in ihr gefangen. In dem alt- 
h indui stischcn Denken beugt sich eine von dem naturliclien 
Volksempfinden getragene Welt- und Lebensbejahung unter 
sie. Im ncu-indischcn Denken aber verbindeii sich dann 
Ethik und Welt- und Lebensbejahung initeinandcr. Erst 
diese ethische Welt- und Lebensbejahung konimt von dem 
Waline frei, daB die Welt- und Lebensverneinung eine un- 
antastbare Wahrhcit sei. 

Die vornchmlichsten Quellen unserer Kenntnis der Denkart des altercn 
Hinduismus sind die Stiiekc mit rcligios-pliilosophischem Inhall , die den 
Leiden groBen indischcn Epen, dem Mahahharata und dem Ramayana 
eingefiigt sind, und die Purana’s. Puruna (eigentlirh puranain akhyanam) 
bedeutet alte Erziihlung. Die Purana’s cnlhnltcn also Mythen und reli¬ 
giose Gesehiehten mit der ihnen entnoininenen Rclehrung. 

Das Mahahharata und das Ramayana gehdren der Gestalt nuch, in 
der sic uns erhalten sind, etwa dem 2. Jahrhundcrt n. Chr. an. In ilirer 
urspriingliclisten Eassung existierten sie wohl schon im 4, Jahrhundert 
v. Ghr. Der in ihnen behandelte Stoll ist nutiirlich noch alter. 
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Die Sites ten PurSna’s mogen aucli wohl bis ins 4. Jahrhundert v. Chr. ? 
wenn nicbt noch weiter, zuriickreichen. 

Die hinduistische Bhakti-ileligion ist mdglicherweisc alter als der Bud- 
dhisrnus, sieherlicb aber junger als die brahmanisehe Mystik, unter deren 
EinfluO sie ja entstcht. Dor Beginn dieser Hohcrentwicklung der Volks- 
religion sci also etwa atif 700 v. Chr. angesetzt. 

Dali Buddha dor Bhakti-Rcligion nicht Erwahnung tut, besagt nicht, 
dafi sic zu seiner Zcit noch nicht vorhandcn ist. Buddha setzt sich ja 
nur mit den vcrschicdcnen Lehren der Weltcntsagung auscinandcr. Auf 
die Volksrcligion geht er nicht ein. 

* * 

* 

Die erste Auseinandcnwtzung zwischon hinduistischer 
Welt- and Lcbensbejahung und brahmanischcr Welt- und 
Lebensverneinung findet sich in der beruhintcn Bhagavad- 
Gita, einer dern Mahabharata eingcfugten lchrhaften Dicli- 
lung. 

Mahabharata (Abkiirzung fur Mahabharatukhyanam) bedcutet Er- 
zahlung von dem grolicn Karnpfc dcr Bharat a \s. Das Epos ziihlt. etwa 
100000 Doppclverse. Es ist das grdBtc der Weltliteratur. 

Die Ifandlung spielt in der Gegend von Delhi. Die Furstcn aus dem 
Gcschlechtc der Bharnta’s, deren sclion in den vedisclien Hyinnen Er- 
vvahnnng geschielit, beherrschen das Volk der Rum's. Sie licgen in Feind- 
schaft mit ihren Vettern, den fiinf Pandu-Prinzen (Pandava’s), die zu- 
sauunen <lies zougt fiir das Alter des cpischen Stofls die schdnc Konigs- 
tochter DraupadI zur Frau haben. 1 Enter den Pandava’s ragen der 
gerechtigkeitslicbende Yudliisthira, der starke Bluma und der geschickte 
Bogeusehutze Arjuna liervor. Die Felide wird im Wiirfelspiel ausgetragen. 
In einem ersten Spiole \erlieren die Pandava's alles, was sie besitzen, 
und tlaxu noch ihre genicinsaino Frau Draupadi an die Gegner. Da diese 
Sehinaeh aber zu groB ist, inaeht der greise und hlinde Kurukiinig 
Dhrtarastra das Spiel zu uielite, indeni er der Draupadi erlaubt, sich 
uud die fiinf Pandava's freizuhitten. In einem zweiten verlicren die 
Pandava's wieder und iiiiissen sich nun \erpflichten, zwolf Jalire mit 

1 Polyandric soil sich noch bis in die neueste Zcit bci aus Tibet stammen- 
don Hewolmerii tier sudlichcn (indischen) Seite des Hiinalaja linden. 
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Draupadi im Walde in der Verbannung zu leben und ein dreizchntcs 
uncrkannt unter Menschcn zuzubringcn. Nachdem dicse an Abenteuern 
reiche Zeit voriiber ist, verlangcn sie von den Kurufiirsten ilir llcich 
zuriick, was diese aber vcrweigern. Zuletzt crmiiftigen sie ihre Fordening 
auf fiinf Ddrfer. Nickt eininal dicse wcrdcn ihnen zugestand'm. Nun 
erklaren sie ihrcn Vettern den Kricg. Alle uniwohncndcn Fiirst on und 
Helden ergreifen fiir die einen odcr die undent Purtei. Nacli einer ueht- 
zehntagigen Schlacht auf deni nbrdlich von Delhi gclcgcnen Kurufcldc 
schlieOen die wenigen Pberlebenden Frieden initeinander und herrsclicn 
fortan in guter Nachbarsclial't iiber ihre Vdlkcr. Spiiter b^geben sie sirli 
in die Kinsamkeil und sterben fern von ihren Liiiidern. 

* * 

* 

Dieser Bericlil macht nur etwa din Ilalftc des Epos aus. 
Die andere bestelit aus eingeschobenen Kpisoden: aus bri 
irgend einer Gelegenheit vorget ragenen Erzalilungen oder 
aus Gcsangen lehrliafter Art. Zu den bekannlesten und 
schonsten dieser Erzalilungen ziiblen die von deni edlen 
Konig Nala, in den der Damon des Wurfelspiels fabrt, und 
seiner treuen Gatlin Damayanti und die von dcr Konigs- 
tochler Savitri, die den in der Waldeinsainkeit lebenden 
Prinzcn Satyavant, obgleich sie wcil3, dall er nacb einem 
Jahre sterben muB, zum Manne niinmt und ihn dann von 
dem Todesgotte freibittet. Diese beiden Stucke gelioren zu 
den grollartigsten Sclibpfungen der Weltlitteratur. 

Unter den eingeschobenen lehrliaften Gesiingen desMaha- 
bliarata steht an erster Stellc die Bliagavad-Gllii (Der 
Gesang des Erhabenen). 1 Der erliabene Sanger ist Krishna, 
der bier als Erseheinung des Gottes Vishnu auftritt. JDie 
BJiagavad-Glta geliort den alteren Bestandteilen des Maha- 
bharata an und kann wohl, von einigen spiileren Zusiitzen 
abgeselien, aus dem 3. Jahrhundert v. Clir. slainmen. 

1 Der vollstundige Titel luulel ,,Bhagavadgita upanisadah“, das h'ilil 
„Die von dem Erhabenen vorgelragenen Geheimlehren". 
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Sic isl dew Beginnc des 6. Buches des Epos eingefiigt und 
geht dcr Schilderung dcr 18tagigen Schlacht voraus. 

Vor dcr Schlacht wird zwischen den Leiden Parteien die rcchtmaBigc 
Kampfcswcisc vereinbart. Nur Gegncr gleichcr Art diirfen gegeneinander 
auftreten: Wagenkampfer nur gegen Wagcnka/npfer, Elcfantenkiimpfcr 
nur gegen Klefantenkiimpfer, Reiter nur gegen Reiter, FuBsoIdaten 
m.r gegen FuBsoIdaten. Dcm Kampfc rnuB die ordnungsgemaBe Heraus- 
ibrderung ,lr S Gcgncrs vorausgehen. Diejenigen, die sieh gefangen geben, 
die kampfunfahig sind oder die auf der Fiucht eingebolt werden, diirfen 
(vvie dies auch im Gesetzbueh JVlanu*s verboten ist) nicht niedergemaebt 
wrrdcn. 

Den Fiihrlculen, den bastfirren, den Wafifentragorn und den Musikan- 
teri und nberhnupL alien Nicht-Kampfcm darf nicht s gesehehen. 

W&hrend die bidden Heere einander nun kampfbereit 
gegenuberstehen, komrnen dcin Iloldcn Arjuna Bedenken, 
ob cr das Zeiehen zur Schlacht zwischen den einander ver- 
wandten Geschleehtern geben diirfe und die Schuld solchen 
Mordens auf sieh nelmien konue. Unentsclilossen, mit ge- 
senktem Bogen, sitzt er in seinem SlreiVwagen. Da richtet 
Krishna, der ihm als Wagenlenker client, das Wort an ihn 
und belehrt ihn, dali cr (lies nicht nur tun diirfe sondern auch 
Tniisse. 

Die Bhagavad-Gita maekt also griindliche Arbeit. Sie be- 
schaftigt sieh nicht nur mit dcm allgemcinen Problem der 
Berechtigung des Tuns, sondern auch noch mit dcm beson- 
deren der Zulassigkeit des nicht-ethischen Handelns. Aus 
der Art, wie sie das Tun als solches rechtfertigt, ergibt sieh 
ihr die Mdglichkeit - und die Notwendigkeit unter be¬ 
st inimten Voraussetzungen auch das nicht-cthische gut- 
zuheiBen. 



XIII 

DIE BHAGAVAD- GITA 

Auf welche Weise nun reclitfertigt die Bhagavad-Glta das 
Tun in dcr Weltanschauung der Welt- und Lebensvernei- 
nung ? 

Vorbehaltslos bekennt sie sich zur brahinanisclun An- 
sicht von der Welt. Die Welt, fuhrt Krishr .1 aus, bar 
keinen Sinn. Sie ist nur ein Spiel, das Gott mit sich selbsl 
auffiihrt. ,,Durch seine Zauberkraft (Mslva) laftl ei alle 
Wesen lierumwirbeln wie (Puppen) auf einer Puppen- 
biihne.“ 

Abcr die brahnianische Folgerung. dali der zu solchem 
Wissen von der Welt gelangte Mensch sicli aus dem Spiele 
zuriickzuziehen und sich als dessen untiitiger und unbetei- 
ligter Zuscliauer zu verhalten babe, liifit Krishna nicht gelten. 
Kr verlangt, daft er in Hingebung an Gott in dem von diesem 
veranslalteten Spiel, so unbegreiflieh es fur ihn sei, init¬ 
io ache. 

Zwar vcrwirft. Krishna die brahnianische Tatenlosigkeit 
nicht vollig. ,,Das Aufgeben und die Ausubung der Werke“, 
sagt er, ,,fuhren beide zum Ileil; aber von diesen zweien ist 
die Ausubung der Werke vorziiglicher als das Aufgeben der 

Wc7ke.“~. 

Nicht auf das iiuflerliche Aufgeben der Werke komnie es 
an. „Weder gelangt der Mensch dadurch, daB er keine Werke 
unternimint, in (den Zustand der) Werklosigkeit, noch er- 
reicht er die Vollkoinmenheit (lurch bloBe Weltflucht.“ Die 
walire Werklosigkeit sei etwas Innerliclies und Geisliges. 
Dahin uiusse der Mensch gelangen, daB er keine Tat rnehr 
urn eines erwarteten Yorteils oder Genusses willen oder aus 
I£al3 und Rachsuchl vollbringe, wit* solche, die noch blind 
in der Welt dahinleben und in ihr Befriedigung suchen, Ist 
sein Ilerz frei geworden von den auBerlichen Motiven des 

Schweitzer, Weltanschauung io 
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Tuns, so k ann er Werke v crricliten, so viele es aucli sein 
mogen: cr verldeibt dennoch in Tatenlosigkeit. 

Die Bhagavad-Gita setzt fort, was Buddha begonnen. Aus 
seinem natiirlichen Empfinden lieraus lehnte sich dieser 
gegen die Askcse und Selbstpeinigung auf und lehrte, daB 
vor aliem das innerliche Frei-Sein von der Welt zu erstreben 
sei. Die Bhagavad-Gita wendct, was er noch nicht wagte, 
diese Betrachtungsweise auch auf die Beurteilung des Tuns 
an. Die hochste Tatenlosigkeit, verkuiulet sie, ist, daB man 
Werke tut als tiite mail sie nicht. 

Aus dcrsclbcn Erkenntnis, daB die innerliche Frciheit von der Welt 
es nicht nbtig habe, sich iiuBerlich zu bekunden, schreiht Paulus im 
7. Kapitel des 1. Briefes an die Korinther: ,,l)ic da Weiber haben, daB 
sie seien als batten sie keine, und die da weinen, als weinten sie nicht, 
und die sich lYeuen, als freueten sie sich nicht, und die da kaufen, als 
behaBen sie es nicht.“ Bei ihrn komrnt die Kreiheit von der Welt aus deni 
Glnuhcn an das nahe Weltende und das Anbrechen des Reiches Gottes. 
fii deni auBerlichcn Gehahen noch in dieser Welt lehen, wio es das T)a- 
sein in ihr mit sich bringt, innerlich aber von ihr losgelbst sein und sich 
bereits in deni Beiche Gottes daheirn fiihlcn: diese F.elire von dern noch 
zulassigen Gebraiiche der Welt stellt. er der in seinen Gcmeinden taut 
werdenden Fordcrung ciner auBerlich dureh/ufulirciidcn Wcltcntsagung 
entgegen. 

Die auBcrlichc W elt- un d Lcbensve rneinu ng ist, Krishna 
zufolge, niclit von Gott gcwollt und auch nicht durchfuhrbar. 
Gott sclbcr iibt ja Tatigkeit aus, indent er die Welt hervor- 
bringt und erliall. Wie kann dann der Menscli ohne Werke 
bleiben wollen ? Kr gestehe sich doch ein, daB er, so lange er 
lebt, nicht einen Augcnblick ohne Tun sein koime. „Selbst 
die Krhaltung des Korpers‘% gibt Krishna deni Arjuna zu 
bedenken, ,,gelingt dir nicht, wenn du untalig bist.“ 

Die Bhagavad-Gita stellt also fest, daB die Welt- und 
Lebensverneinung ohne Zugestandnisse an die Welt- und 
Lebensbejahung nicht auskommen kbnne. Daraus zieht sie 
den SchluB, daB der Menscli sich ein fur alle Male das alle 
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erforderlichen Zugestiindnisse in sich begreifende Recbt neb- 
men miisse, das zur Erhaltung dcs Lebens und zur Erfiillung 
der natiirlichen Pflieht crforderlicbe Tun zu vollbringen. 

Die Bhagavad-Glta greift den brahnianisclien Gedanken 
der Berecbtigung des durch die Kastenpflicbt gebotenen 
Tuns auf und enlwickelt aus ihm die Tbeorie der Gleich- 
berecbtigung des Tuns mit der Tatenlosigkeit. 1 Tst das Tun 
durch die Weltordnung gefordert, so kaim es. folgert sie mil 
Recbt, nichts geben, das holier zu stellen sei. Uh. Gott selle r 
im llervorbringen und Erbalten der Welt Tiitigkeit aus, so 
bat auch der Menscb sicli dem Tun zu ergeben. 

Mit bralimaniscben Argumenten en1reil.lt die Bhugnvad- 
Gita deni Brahmanismus das Zugestaiidnis der Gleiehbcreoh- 
tigung <les Tuns mit der Tatenlosigkeit. Dies will lieiBen, daft 
die Welt- und Lebensbejaliung, die sie fur sich in Anspriich 
nimmt, die Souveranitat der Welt- und Uebensverneiming 
anerkennt. Krish na verlangt aufierlicbe Vollbringung von 
Tun bei innerlicber Weltentsagung. Und wo er vom Tun 
redet, ineint er iminer nur die Ausiibung der durch die Kaste 
gebotenen Tatigkeit, nicht auch ein aus inneren Impulsen 
und selbstgewablten Yeranlwortungen kununendes si lbjek- 
tives Handeln. Die brahmanischc Engigkeit des Horizontes 
der Bhagavad-Glta muB man in Betracht zieben, uni sie 
riebtig zu versteben. 

* * 

* 

Nicht um der Frucbt willen, die er fiir sich und andere 
von seinein Werke erwartet, darf der Menscb tatig sein. Er 
hat alle Nutzliclikeitserwagungen beiseite zu lassen. Nur aus 

1 fiber die Ansicht, daO das (lurch die Kastcnpilicht gebotene Tun 
durch die gdttliche Weltordnung gefordert und in gewissem Sinne von 
der Welt-und Lebensverneinung ausgenoimneii sei, siehe Seite 31-32; 
139-140. 

io* 
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reiner. absolute, nicht cw pirisch begriindcter Pflicht hat 
er zu handeln. 

Kant ist nicht dcr crste, der die Lehre vom iategorischen 
Imperaliv aufstellt. Sie wird schon von Krishna in den 
Worten ,,Dein Intcresse sei nur auf das Handeln gcrichtct, 
nic auf dcssen Friichte, 64 vorgetragen. Und wahrend bei Kant 
der Inhalt der absoluten Pfliclit im unklaren bleibt, gibt ihn 
Krishna genau an. Er bestimrnt ihn als die Gesamtheit der 
dem Menschen seinem Stande nach natiirlich zufallenden 
Obliegenhciten. 

In liebender Hingebung an Gott ist alles Work zu tun, 
weil es ja Gott ist, der alles wirkt in Alleni. Mit dem Wahn, 
als ob aein Ieh der wirkliche Tater sei, inuB der Mensch 
fertig werden. Alles Handeln des Menschen ist Geschchen 
von Gott aus. Die Versohnung der Unfreiheit des Willens 
mit der Willensfreilieit findet Krishna darin, daB der Mcnsch 
das, was Gott (lurch ihn wirkt, in geistiger Hingebung an 
ihn vollbringt. 

Von der Holie dieser Betraclitungsweise aus kann Krishna 
auch das nach nienselilichem Erniessen als schlecht zu be- 
urteilende Work gutlieiBen. Die letzte Frage, die der Mensch 
sich vorzulcgen hat, ist die, ob das Werk, zu deni cr sich 
entsclilieBt, ill in als eines, das vollbraclit werden niuB, zu- 
fallt und ob er es in lauterster Hingebung an Gott ausfuhrt. 
Hat er diese GewiBheit, dann bleibt er frei von jeglicher 
Schuld, aueli wenn er totel. 

,,Yon finer angehorenen Ohliegcnheit . . . soli man sich nicht los- 
sagen, auch wenn sic mil i-helstanden vcrhumlen ist. Demi allc Unter- 
nchnmngcti sind von ijbelstjjndcfl umgeben, wie \oni ltauchc das Feuer. “ 

,,Sclhst wenn ein arger Bbsewicht mich licht und niclits anderes (neben 
inir), so inuli cr i’iir gut crachtct werden; denn cr ist von rcchtcm Knt- 
schluli.** 

,,Sclhst wenn dtt tier siindhaflcste miter alien Sundeni wiircst, wiir- 
dest du doeli allcin mit dem Boot cler Erkenntnis iiber alle Schuld 
hiniil)ersetzcn.“ 
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Krishna wagt sich also zur einfachen Wahrheit zu beken- 
nen, daB, wenn die Willensfreiheit verneint wird, auch nicht 
von Schuld geredot werden kann. 

Auf Grund der Lehre, die er ihm so, mit vielen Wieder- 
holungen vortragt, verlangt er von Arjuna, daB er gegen 
seine Yerwandten kampfe. Er sollc einselien, daB nicht er 
selber ttfte, sondern daB er nur ein von Golt beschlossenes 
Toten ausfuhre. 

tjberdies miisse er noch in Betracht ziehen, «iaB es nach 
der wahren Erkenntnis votn Sein eigentlich kein Toten und 
kein Getotctwerden go be. Nur der verganglulieKorper., nielit 
das unvergiingliclie Ieh werde ja vom Sterben betroflen. 

,,Auoh ohne dich werden alle Krieger, in den sich feimllieli be- 
gegnenden Schlaehtreihen stehen, nielit (am Leben) bleiben . . . Von 
mir sind diese selion vorhcr getotet: nur das Werkzeug sei du.“ 

„Gleichwie der Menseh abgenntztc Kleider ablegt und andere netie 
anzielit, so legt der Geist die abgenutzteu Kdrper ab und gelit in andere, 
neue ein.“ 

„Denn dem Geborenen ist das Sterben sicher, und ebenso deni Ge- 
storbenen das Geborenwerden. Deshalb darfst du nicht urn cine Saehe 
klagen, die unvermeidlicit ist.“ 

„Ist deine durch das Nicht-Wissen bewirkte Verwirrung 
gewiclien ?“ fragt Krishna den Arjuna naeli beendigler Be- 
lehrung. ,,Gewichen ist die Verwirrung/ 6 anlwortet dieser 
und gibt das Zcichen zur Schlacht. 

* * 

* 

Bei ihrein Bekanntwerden in Europa, am Elide des 18. 
und zu Beginn des 19. Jahrhunderts, iindet die Bhagavad- 
Gitii begeisterle Aufnahme. 1 Wilhelm von Humboldt w idinet 

1 1785 erscheint die cnglisclio Oberselzung von (Ih. Wilkins, bald 
darauf cine krilische Textausgabe durch August Wilhelm von Sehlegel 
mit beigefiigter latcinischcr Lbersetzung. Die erste deutsche tlber- 
setzung ist von 1802. 
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ihr cine groBe Abhandlung in den Schriften der Berliner 
Akademie (1825-26) und schreibt in einem Briefe an Fr. von 
Gentz (1827): „Es ist wohl das Ticfste und Erhabenste* 
das die Welt aufzuweisen hat.“ 

Die Bhagavad-Glta macht oinen. so groBen Eindruck auf 
die Europaer, weii diese durch sie erstmalig init einer Mystik 
hckannt werden, die die liebende Ilingebung an Gott durch 
das Jlandeln fordert. Sie konnnt ihnon als die Mystik vor, 
die dem curopaischcn Geiste ethisch-ehristlieher Welt- und 
Lebensbejahung entspriclit, die dieser aber, durch die ant ike 
und inittelalterliehe konlernplative Mystik gehernmt, niclit 
hervorzubringen vermoeht hatte. 

In Wirkliehkeit aber hat die Bhagavad-Glta nichts von 
solohem Geiste an sieli. Sie ist nur ein in einem groBartigen, 
kalten Denken unternoinniener Versuch, von der Idee der 
Ilingebung an Gott aus dem Tun in der Weltanschauung 
der Welt- und Lebensverneinung Anerkennung zu verseliaf- 
fen und zu crweisen, daB der in seinem llause und Berufe 
verbleibende Menseh dieselbc Heiligkeit und Erlosung zu 
erlangen vermag wie der Monch, der in die Hauslosigkeit 
hinauszieht und sieli der Tatenlosigkeit ergibt. 

Ilirem Grundgedanken naeh steht die Lehre der Bhagavad- 
Glta in nailer Verwandtsehaft mit der spekulativcn Philo¬ 
sophic J. G. Fichte’s (1762 -1814). Auch diese liiBt. den Men- 
sehen an einem Spiele teilnehmen, das Gott sieli selber ver- 
anstaltet. Fichte zulolge kann Gott, der Urgrund des Seins, 
niclit in dem Zustande des reinen Seins verliarren, weil er 
uucndliclier Tiitigkeitswille ist. Daruin setzt er sich in der 
materiellen Welt eine Schranke seiner selbst, um sie fort 
und fort zu iiberwinden und sich dadurch seiner selbst als 
Tiitigkeit swillebewuBt zu werden.Der Menseh, alslndividuum 
gewordenesgoltliches Ich,liat seine Bestiinniung alsodarin zu 
sehen, mit diesem gott lichen Toll sich zu bemiihen, „dic gauze 
Sinuemvolt unter die Ilerrschaft der Vernunft zu bringen 4 \ 
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Weil er eine Weltanschauung cthisclier Welt- und Lcbens- 
bejahung voraussetzt, muIJ Fichte deni Teilnehmen des 
Menschcn an deni von Gott veranstalteten Spiele die Be- 
deutung eincs ethischen Wirkens beilegen. Darum wagt er 
die Gewalttat, Ethik ganz allgemein als Unterwerfung der 
Sinnenwelt unter die Vernuiift zu definieren. In der Bliaga- 
vad-Gita liingegen spirit der Mensch rein aus Pflieht in deni 
Spiele niit, ohne dessen Sinn - und daniit den Sinn seines 
Tuns - zu ergriinden zu suehen. 

Die Verwamltscliaft tier Ficlite’schen Philosophic mil der Hhaga\ ad- 
Gita geht so weit, da(3 aucli Fichte das Tun. (lurch das der \1« ns«*h in 
den Dicnst der Wcltordnung tritt, als das hochstc aivdcht. An crater 
Stelle stehen fiir ihn nicht, wie cs deni Geistc seiner Zcit enfsprechen 
wiirde, die allgerneinen, in deni ethisehcu \\ csen des Menschcn begrun- 
deten Pflichten, sondern diejenigen, die sich aus scincm Slaiulc, seincin 
Hcrufe und seiner besondcren Uegalmng ergehen. 

♦ * 

* 

Zur Ethik stelit die Bliagavad-Glla in einem eigenliim- 
liclien Verbal tnis. Ethisches und Nicht-Ethisches finden sich 
in ihr nebeneinander. 

Wie Buddha, wenn auch nicht mit seiner Eindringlich- 
keit, fordert sic liaftlose and giitige Gesinnung als Erweis 
des innerlichen Frei-Seins von der Welt. Der llinduismus ist 
viel starker fiir Ethik interessiert als die Brahinanenlehre. 

,,Wer keines von alien Wescn halit, wer licbevoll und mitlcidig, ohne 
Eigennutz und ohne Selbstsucht ist, wem Schrnerz und Freudc glcich 
gcltcn, wer geduldig, zul’rieden, iinrnenlar ergehen, voll Selhsthelierr- 
schung und von fester Fntsehlossenheil ist, wer seinen Sinn und Ver- 
stand auf rnich richtct und inich Jicht, der ist ndr teller/ 4 

Aber den Schritt, die ethische Tat zu fordern, tut der 
llinduismus in der Bhagavad-Glta noch nicht. Die Liebe zu 
Gott ist ill in Selbstzweck. Er Iiiflt sic sich nicht in Liebe zu 
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j den Menschen auswirken. Weil sie die Idee der tatigcn Liebe 
; nicht erreicht, ist die Ethik in der Bhagavad-Gita wie cin 
rauchendcs Feuer, aus dem koine Flainme herausschlagt. 

Iminer inuB man gegenwartig haben, daB es sicli in der 
Bhagavad-Gita nicht urn licbende Hingebung an den Gott 
der Liebe handelt. Got t ist fur sie eine iiber Gut und Bftse 
vcillig erhabene GroSe. Und weil sie tatige Hingebung an 
ihn verlangt, kommt sic in die Lage, auch die nicht-ethischc 
Tat als eine Forderung Gottes ansehen zu miissen. 

Fiir die brahmanischc Mystik kommt etwas Derartiges 
nicht in Betracht. Sie laBt den Menschen in Tatenlosigkeit 
iiber Gut und Bose erliaben sein und in dem All-Einen auf- 
gehen. 1 Fiir die Mystik der tatigcn Hingebung an den iiber- 
ethischen all-einen Gott liegt die Sadie aber viel schwerer. 
Si<‘ muC irn Tun iiber Gut und Bose erliaben sein. Gut und 
Bose hat sie als etwas Relatives anzusehen. Letzten Endes 
darf sie alles Handeln nur danacli bewerten, oh es in Ilin- 
gelmng an Gott vollbracht wird oder nicht. 

Wenn die Mystik aller Zeiten etwas Weltverneinendes an 
sicli hat und die Nicht-Tatigkeit iiber die Tiiligkeit stellt, 
so geht dies darauf zuriick, daB die Mystik des tiitigen Eins- 
Werdens mit dem uiieiidliclien Sein das groBe Problem ist. 
Tn weleher Weise kann der Mensch sicli in den Dienst der 
ihm ratselliaflen sehopferiseheii Kralt stellen ? Wie vermag 
er es zu vereinigen, ausliihrendes Organ der unbegreiflichen, 
iiberelhisclien Not wendigkeit und zugleieh ethische Person - 
lichkeit zu sein ? In dem Bingen urn die wahre Weltanschau¬ 
ung. wie es sicli im Denkender Menschheit abspielt, handelt 
(‘s sieh letzten Endes iinmer uni dies eine, wie der Mensch 
nicht nur ini Denken und im Krleiden, sondern auch im 
Wirken rnit deni unendlichen Sein eins werde. Und iinmer 
suclit das Denken an dem Problem der Mystik der Tat vor- 
beizuknmiuen. 


Sietie dariibrr Srite 28 29. 
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Der grofie unbekannte Denker, der in der Bliagavad-Gita 
seine Weltanschauung entwickelt, wagt es, sicli init deni 
Problem der Mystik der Tat auseinanderzusetzen. Er kann 
es nicht umgehen, weil er in der Weltanschauung der Welt- 
und Lebensverneinung das Tun niclit als solches, sondern 
nur als in Hingebung an Gott getan zu rechtfertigen vermag. 
Aber er sieht sich genotigt, in seiner Mystik der Tat auf die 
vollige Aufrcchterlialtung der Unterseheidung von Gut mid 
Bose zu verzichten. Dies ist der Preis, den er zahlen imiB. 
urn dem Tun in der Weltanschauung der Well- und Lebens- 
verneinung Arierkenmmg zu verschaflfeiv. 

Die Bhagavad-Glta hat Sphinx-( liarakter. 

Weil sich in ihr so wunderhare Siitze von der iniierlichen 
Losgelostlieit von der Welt, von der JiaBlosen und giitigen 
Gesinnung und von der liebenden Hingebung an Gott finden, 
pflegt man das Niclit-Ethische, das sie onthiilt, zu ubersehen. 
Sie ist nicht nur das meist gelesene, sondern aucli das meist. 
idcalisierte Buch der Weltlitteratur. 
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VON DER BHAGAVAD-GITA 
ZUR NEUZEIT 

In der Bhagavad-Glta erkampft sich der Hinduismus die 
geistige Gleiehbercchtigung mit deni Brahmanismus dadurch, 
daB er durch Kiinste des Denkens das, was er an Welt- und 
Lebensbejahung vertritt, mit der hrahniaiiisclien Welt- und 
Lcbensverneinung in Einklang bringt. 

Tin Laufe der Jalirhunderte entwickelt er sich dann zur 
religibsen GroBmacht in Indien. Viel inehr als der Bralima- 
nismus ist er an d(*r Zuriickdrangung des Buddhismus be- 
teiligt. Das, was die Starke des Buddhismus ausmacht, die 
ethische Innerliclikeit, besitzt er ini gleielien MaBe w ie dieser. 
Uberlegen ist <‘r ihm darin, daB er volkstumliche religiose 
Mystik ist. Er (*rlaul)t. den Menschen, in der Religion, der 
sie zugehbren, zu verbleiben, und laBt sie die Vollendung und 
die Erlbsung im tatigcn Leben erlangen. 1 

VVenn Indien sich gegen den Islam, (lurch den es vom 
11. Jalirhundert n. (dir. an bcdroht ist. zu behaupten ver- 
mag, so komriit das Verdienst in erster Linic dem llinduis- 
mus zu. 2 

In der Zeit der Seholastik stellt sich dann die Frage, ol> 
der Hinduismus sich iiir die von ihm beanspruchte geistige 
Cleiehberechtigung mit deni Brahmanismus auch auf das 
Zeugnis der heiligen Texte berufen kbnne. Samkara (9. Jahr- 
liundert n. Chr.), der groBe Scholastiker des Brahmanismus, 
entscheidet sie dahin, daB er die brahmaniselie und eiue 
mil der hinduistischcn sich deckende Lehre nebenein- 
ander in den Upanishad’s enthalten sein laBt, die brahma- 

1 l her dir (Iriindc des Wrsehwindens des Buddhismus in Indien 
sielie Seite 99 102. 

2 l her das Kindrin^cn des Islam in Indien siehc Seite 102. 
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nische als die hohere, die anderc als die nicderere Walir- 
heit. 1 

Aber das Selbstbewufttsein desHinduismus ist nun bereits 
so stark entwickelt, daft er sich mit dieser iliin ziierkannten 
Stellung nicht zufrieden geben kann. In seinem groften 
Kommentar zu den Vedanta-Sutra’s behauptet der 1><‘- 
riihmte hinduistische Lelirer Ramanuja (1053-1137), daft 
diesc. wie aueli die Upanishad’s, die bralimanisehe I.elire 
von dcm Eins-Sein mit deni Rrahman ubc laupt niebt 
vertreten, sondern nur die binduislisebe von der lie- 
beiulen Hingebung an den all-emeu Coil. Er fa lit das 
Brahman als personliclien Got! auf und identifizierl 
es mit Vishnu. Natiirlicli tut er damit den Texlen lie- 
wall an. 

Der Hinduismus erhebt siehnichl uberden Brahmanismus, 
sondern er setzt sich - nachdem er in der Bhagavad-Gita 
neben ihm Platz genommen — an seine Sidle, indem er seine 
eigene Lehre in die seine und zugleich in die heiligen Texte 
hineindeutet. Dies beginnl mit Ramanuja und setzt sich bis 
in die heutige Zeil fort. Rabindranath Tagore vollendet, was 
Ramanuja unternommen. 

t)ie reinc bralimanisehe Mystik kann sieh neheii der hinduislisohon 
riieht bohaupten, weil sic als Weltanschauung zu arm ist. Sic bestoht ja 
nur in dor Fcstfttellung, dull das irmriatoriollo Irli dos Monsohen, wie 
alios in dor Sinnonwelt in Ersdicinung trotcndo iintnatoricllc Scin, mit 
der All-Seele cins ist. /udem ist die bralnnanisclic Weltanschauung 
schwcr durchzufuhren, da sic absolute I.osgchistlicit von der Welt und 
\blliges Krliabcn-Scin iilicr sic verlangt. In der hinduistisohoii Mystik 
hingegen ereignet sich etnas zwisohon deni Monsolien und deiri bdebsten 
Scin. Der Mcnscli tritt in lebendige Hoziehung zu ihm. Audi kann or 
seine Zugehbrigkoit zu ihm betatigen, oline das nalurgcmaBe Dasoin 
aufzugeben. 

Die bralimanisehe Mystik ist etwas formal Vollendet es, aber l.cbloscs, 
die hinduistische etwas Unfertigcs, aber Lobcndiges. Das Lobe.ndigo 


1 Siche dariiber Seite 122-12h. 
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jrcfoch iat dvm iJnlebemligen iibcrlogrn. So konimt es, daB mit der Zeit 
die re/iic Itrnhmunisclw Mystik eiiier hinduistiscli-brahmanisehen, in 
der die form bruit ms nisch und der (*eist hinduistisch ist, Plntz inacht. 

* * 

* 


Das Etbisehe komnit bei Ramanuja insofern starker zur 
Geltung als in tier Bhagavad-Gita, als er das iiberethische 
Wesen Gottes nieht mclir so hartniickig betont wie diese, 
sondern auch von der Giite Gottes, die den Menschcn lielfend 
entgegenkornmt, redet. Auf das Problem, wie Gott, der iiber- 
ethisclie Urgrund der Welt, zuglcich ethisclie Personlichkeit 
sein kdnne, gebt er aber niebt ein. Der Gedanke, dab die 
Liebe zu Gott sieli in tatiger Menschenliebe auszuwirken 
babe, liegt ilini eben so fern wie der Bbagavad-Glla. Nur ist 
bei ihm die Gottesliebe sebon etwas Innigeres und Warmeres 
als in dieser. 

lnbriinsligc (iottesliebc hesingen in I.iedern, die fur den Vishnu-Knit 
beslinirnt sind, die religiosen Diebler des Marathalandes im siidwcstlichen 
Indien. Die beruhmtesten miter ihnen sind INanuiev (1270 -1350?) und 
Ttiknrum (etuu 1608 1619). 

Wann und wie koinmt nun aber im binduistiseben Denken 
neben der Idee der liebenden Ilingebung an Golt die der 
tiitigen Liebe zu den Menschen auf? 

Sie dringt nacb und naeb aus der Volksetbik in es ein. 

Dab der Brabnianismus, der Buddbisinus und der Alt- 
1 liudiiismiiskeine Ktbikder Tat leltren, will niebt bei!3en, dab 
diese den alien Indent el was llnbekannles ist. Im indischen 
\ olke sind Welt - und Lebensbejabung und Ktbik vorbamlen. 
Wo inmier bei vorbandener Welt- und Lebensbejabung die 
Ltliik eine gewisse Ildbe erreiebt. kann es niebt ausbleiben. 
dab sieli die Idee tatiger Liebe ausbildet. Bei den Indern 

wie aueli bei den Grieeben bat diese sulijektive Etliik 
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Miihe, ncben der durch Herkommen und Gesetz objektiv 
fcstgelegten cmporzukommen. Irgendwie aber tritt sic den- 
noch ins Dasein. 

Der Fall liegl also so, daft die Idee der tiitigen Liebe in 
dem \olksdenken wohl irgendwie vorlianden ist, daft das 
brahmanische, das buddbistiscbe und das alt-hinduistisch<' 
Denken sie in ihrer Welt-Anschauung aber nicht uuterzu- 
bringen vermogen! Der von ihnen vertretenen Welt- und 
Lebeiisverneinung wegen konncn sie sicli nielit auf die Welt 
und Lcbensbejahung, die sieb in der Ftjiik der Tat in huck¬ 
ster Starke bekundet, einlassen. Daruin 1 m schrankl sieh die 
Bhagavad-Gllii - was fur uns Europiier zuniichst so unbe- 
greiflieh ist — allein auf <lie Kechtfertigung des auf Griind 
von Gcburt und Kaste objektiv nolwendigen Tuns. Dieses 
Zugestandnis an die Welt- und Lebensbejahung halt sie -- 
obwohl dies in Wirklichkeit n:cht zutrifft — mit der Aufrecht- 
erhaltungder Welt-undLebensveriieinungnoeh fiir vereinbar. 
Das subjektive Handeln aber, und gar noeli in deni llmfange, 
wie es durch die Ethik der Liebe geforderl wird, kann die 
Weltanschauung der Welt- und Lebeiisverneinung nieht gut- 
heiften, oline sieh dadurch aufter Geltung zu selzen. Ilieraus 
erkliirt. sicli das so iiberaus Befreindliehe, daft das indisehe 
Denken durch lange Jahrhunderte hindurch bei einer so 
uuvollstandigeii Etliik stehen bleibt! 

Zuletzt aber wird es dureji die sicli ohne solche Ifeinniun- 
gen entwickelnde Volkselhik dennoeh genoligt. auf die Ethik 
der tiitigen Liebe einzugelien und sieh damit liber die Welt¬ 
anschauung der Welt- und Lebeiisverneinung hinwegzu- 
setzen. Dies zu unternehinen, ist nalurlich nur der llinduis- 
mus in der Lage. 
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Dal3 in der indischcn Volksethik die Idee der tatigen Liebe 
schon in zieinlicli alter Zeil auftritt, wissen wir aus manchen 
uns in der Litteratur begegnenden Erzahlungen und vor 
allem durch ethisclie Spriichc, die sicli in dem Kurral, einem 
wold deni 2. JahrJiundert n. Chr. angehorenden Werke lin¬ 
den. 

per Kurral ist eine Sammlung von 1330 Spriichon in Distichonforni, 
dir drm Weber Tiruvalluvar zugesrhrieben werden. Mit diescr Ver- 
fasserseliaft verbillt es sich wolil so, da(3 nicht alle Spriiche von Tiru- 
valJuvar sind, sondern dad er aurh solrhe, die alter Volksbesitz waren, 
in Versform braelile. 

Kurral bedenlet Kurzstrophe. Tiruvalluvar ist cigentlich kein Name, 
sondern ein Titel, den die unter den niederen Kasten in Siidindien 
wirkenden religioscn Lehrer fiihren. 

AbgefnfJt ist das Werk in der Tamilspraehe. Diese ist, wie das cben- 
fullft in Siidindien beheimatete Kanaresisclie, ur-indiscli (dravidisch), 
rii*-fit indo-ariseh. 

Von dem l.el»en Tiruvalluvar’s wissen wir niehts Sielieres. 

Die Fegende beriehtet, dalJ er verheiratet war und einem Mamie, der 
iInn die Frage vorlegte, welches cias Reehte sei, als llausvater oder als 
Finsiedler zu leben, die Antwort vordemonslrierle. Fr rief seine Frau, 
als sie gerade am Brunnen war. Sie lieB das WassergefiiB im Brunnen 
Imogen und eilte herbei, naeh seinein Wunsehe zu fragen. Als sie ilim, 
tanmlischer Silte gemaB, kalten Reis, der vom Abendessen iibrig ge- 
blieben war, ziim Friilistiick vorselzte, behauptetc er, er brenne itin auf 
der /tinge. Alsbald blies sie iiber die Speise bin, um sie abzukiihlen. Zur 
Mittagszeit IieB er el was fallen und rief naeh einem Licht, um es uuf- 
zuliebeii. Alsbald braehte sie eine Lainpe. ,,Ich babe die Antwort!“ sagte 
darauf der Frager. ,,Fallt einem ein so treffliehes Weib zu, so ist die 
Fbuug der llaustugeud vorztiglieher; wo nicht, so werde man lieber 
Finsiedler.* 4 

Welch ein IJnterscliied zwisclien tlein Kurral und dem 
etwa 1 Jahrhunderte vor ilim entstandenen Gesetzbucli 
Mann’s! In dem vom brahmanisclien Geiste bchcrrschten 
(Gcsetzbucli Mann’s wird die Welt- und Lcbcnsbcjahung 
utd>en «ler Welt- und Lrbensverneinung eben nocli geduldet. 

I in Kurral steht die Well- und Lebensverneinung nur wie 



Ethik im itidischen Volksdenken. Der Kurral 


]. r >9 


cine feme Wolke am Himmel. In 250 Spriichen - sie bilden 
den BeschluB des Werkcs - wird die irdische Liebe gepricsen. 
Die spatcrc Zeit deulet sic, weil sie ihr AnstoB bereiten, 
allegorisch auf die Liebe der Seelc zu Gott. w'' 

Aueh in der Ethik des Kurral’s macht sich, wie in der des 
Gesctzbiiehs Manu’s, die Lohnidee gelteml. Der Wrg der 
Tugcnd wird einpfohlen, weil er zur besseren Wiederg-burt 
oder zum Freiwerden \on der Wiedergeburt fiilirt Danelu n 
fin del sich aueh die naive, in der ohinesiselien Ethik o stark 
hervortretende Anscliaunng, daB ethisehe- Verli.dien vr«li- 
sehes Wohlergehen, unethisebes Ungltick zui Folge liat. Den 
noch aber isL die Ethik im Kurral dureh die Lohnidee unlit 
so vollig beherrselil wie im Brahmanism ns, im Buddhismus 
und in der Bhagavad-Gila. Bereits findet sich hier die Er- 
kenntnis, daB das Gute um seiner selbst willen zu tun sei. 
Sie leuchtet aus dein und jenem Sprueli lieraus. 

,,Wonn mail aurli spriicho »Ks koine oboro Wolt«, so bleibt dooh 
gobon gut. 44 - ,,Walirc Freigiobigkoit verlangt niclil Vorgollung. Was 
vorgilt denn dor regnendcu Wolke die Welt? 4 * 

Wahrend die Bhagavad-Gila das Verldeiben im tatigen 
Leben auf gezwungene und kalle Weise damit motiviert, daB 
es der Weltordnung gemaB sei, rechtfertigt es der Kurral 
welch ein Fortschritt! - aus der Idee des ethischen Wirkens. 
Arbeit und Erwerb setzen den Menschen in Stand, wohlzu- 
tun. 

Alios Beharren im Hans und Warton dos Ifaushalts hat zum /week 
Gast-Pfloge uml Almosen-Spendo. 44 Alios (lurch omsig Miih’n ormachto 
(hit. ist fur die Waokorn zur Wohltats-Tlining da.“ - 

Pflicht ist dem Kurral zufolge niclil nur, wie fiir die 
Bliagavad-Gita, was der Kastenberuf init sich bring!, son- 
dern iiberhaupt ,,alles, was gut ist“. 

Von der Starke der im Kurral vorliandenen Welt- und 
Lebensbejaliung zeugen Spriiclie iiber die Freude am Wirken, 
die man aus indischem Munde nicht erwarlen wiirde. 
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aurh das Gcschick es nicht gelingcn: das Anstreben selbst lohnt 
des eigenen Leibs Anstrengen." - „Nimmt man die Last als Lust, so 
komxnt cine Herrlichkeit heraiis, nach der die Feinde selbst lustern sind.“ 

Wie Buddha und die Bhagavad-Gita verlangt der Kurral 
innerliche Freiheit von der Welt und Gesinnung der Hafl- 
losigkeit. Wie sie vertritt cr das Gebot des Nicht-Totens und 
Nicht-Schadigcns. 1 Allc wertvollen ethischen Ergebnisse des 
Dcnkens der Welt- und Lebcnsverneinung hat er sich zu 
eigen gemacht. Aber zu dieser Tnnerlichkeits-Ethik kommt 
bei ihra noch lebendige Ethik der Liebe. 

,,I)er Liebelose cignet alles sich zu; der f,iebevolle eignet selbst sein 
Gebcin andern zu.“ - ,,Das Leben einer liebelosen Seele ist wie eines 
diirren Itamnes SpricBen auf Steinbodcn.“ - ,,Was helfen alle iiiiBereii 
Glieder, wenn des Leibes inneres died, die Liebe, fehlt ?“ ~ „Frwagt 
man den Wert der ohn’ Krwagung des Vorteils getanen Wohltat: ilire 
Gilt’ ist grbBer als das Weltmeer.“ - ,,Die Slillung des todliehen Hungers 
tier Mittellosen ist der Remit telten Schatzka miner. “ - ,, Reiehtum ail 
lluld ist des Rcielitums Reiehtum. Reiehtum an Resitz ist aueh beim 
Rbbd> 

Mit sieheren Si rielien zeichnel der Kurral das Ideal schlich- 
ten, (Ethischen Menschenluins. Liber die versehiedensten, das 
Verhalten des Mensehen zu sich selbst und zur Welt beLref- 
lenden Fragen auBert er sich in feiner und sinniger Weise. 
In kauin einer Spruchsaininlung der Weltlitteralur findel 
sich so viel edle Weisheit. 

..Fallen Giitcr dem giitigen Mamie zu, so ist’s, wie wenn in Dories 
Mitte ein Fnielitbaum reift.“ ,,l)as von der Liebe geborene Kind 
.,Rarmlierzigkeit“ lebt dureli die woldliabemle Wiirterin ,,\V r oblstand“. 

.,Der Reirhlum ties, der den Armen niclils reieht, ist wie wenn eine 
>ebr feine Frau liir sieh bin allert.“ 

..Die (Lib' ist nielli der Gabe Mali: He hat ibr Mali in des Fmpfangers 
I [oehher/igkeit.“ 

.Jlessrr al?» hriteren Herzens spenden ist's, wenn man lieileren An- 
gesiehls Milie Retie zu fuhren imMande ist.“ - ..Denen, die nicht freund- 

1 Gegeu Hutblba eutsebeidet der Kurral, daB mail Flciseb auch dann 
nicht essen tliirfe, wenn man an der Tbiung ties Tieres keine Schuld trage. 
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lich zu scin verstchen. liegt die groBc write Welt, aueh am helleu Tag, 
in Nacht.“ 

,,ITnter alien zu erlangcnden Sehiitzen ist keiner wie der, wenn man 
zur Neidlosigkeit gegen a He gelangt.** 

,,Cutes vergcssen ist nicht gut; Niebt-Cutes auf der Stclle vergrssen, 
ist gut.“ - ,.Heilig wie ein BiiBer ist, wer bitt're Rede aus des Aufgeregten 
Mund verschmerzt.** 

,,Selbstbeherrscliung fiihrt zu den Unsterblichen; in diebtes Dunkel 
sliirzt Nicht-Behorrsehung.“ - .,Wer niebt naeh Lust luslrre, den 
Sebmerz als natiirlieb weiB, vvird unbetriibt bleiben.** 

,,AuBerc Heiriheit kornmt durrh Wasser: iu Wahrliaftigkeif wcist sieli 
Beiniieit des Innern aus.“ 

.,l)ie oline Sebaden fiir ihre Pflielit in i\aebsieht waeker siud: die 
Welt gibt gem sieli ibnen zu eigen bin. 4 * ,.Ls mill di** Well in des 
waekeren Fiirsteti Tiiebtigkeit, der I'Yindsohal’t in b reundschatt zu wan- 
dein weiB.** 

..Wenn sic aueh booh sleben, Niebt-HocligOhinnte siiul docb niebt 
boeli; wenn sic aueh niedrig steben, N'ieht-Niedriggesinnte siiul docb 
niebt niedrig.** 

„Tust du deinem Naebsten ein Leid ain Vormiltag, so koimnt das 
Leid von selbst zu dii am Naebrnittag. * 

„l)en Pfad erfragend. geht das Cliick von selbst zu deni, der me 
ersebulterten Ceistes ist.** - „Wer da spriebt »Fiir die Fnmilie wirken 
will ieb«, vor dem gebt gleicb die Cdttin des Cluckcs ber, das Kleid lest 
seburzend (d. b. als Mitarbeiterin).** 

„J)ieb geliiste, aueh wenn du gewinnen solltest, niebt naeb dem Spiel. 
Ist docb selbst Gewinnen, wic wenn ein l' iseb lies Angelbakens Met all 
verscblingt.** 

,,Woblgearteter Manner Freundsebaft bat wie der N'eumond Zu- 
nehmens-Art; der Toren Freundsebaft bat wie der Vollinond Almehmens- 
Art.“ 

,,l)ie Aekersleute sind am Wagon der Welt der Achsen-Nagel (d. b. 
der Nagel, der das llad am Wagen festbiilt); sir geben Halt alien, die, 
niebt aekern mdgend, anders liantieren.** 

Solchc naliirliclic und etliische Welt - mill Lebeiisbejaluing 
ist also im indischen Volk /.u Beginn unserer Zeil reehnung 
vorliandcn, obwohl im Brahmanisirms, im Buddliismus und 
im Bhagavad-Glla-Ifiuduismus uichts davon zu finden ist. 
Durch die aus den niederen Kasim stammemlen, im Volke 

Schweitzer, Weltanschauung n 
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lebemlen un<i mit ilim fuhlemlon groben rcligiosen Lehrer 
dringt sic dann nach mid nach in das hinduistischc Denken 
ein. 

* * 

* 

Von Ih'deulmig fur die Entwicklmig dcs Kthischcn im 
1 finduisinus ist auch, dab in ihm, voin Mitlclaller an, Rama, 
der (lurch und (lurch clhisclie Gott, die gleiche Verokrung 
wie Vishnu, Siva mid Krishna zu genieOcn begimit. 

Kama ist, wir Krishna, rin INationalhrros, drr narhhrr vrr^bttlichl 
wml zidrtzt als rim* I’.rsrhrirmn^ Vishnu's unjjcsrhrn wird. Von ilim 
handrlt das drm Sander Yfilmiki zu^rsidiricbcne und wold aus drm 
k .1 alirhundrrt v. Uir. stainmrmlr Kumuyuua-Kpos. 

Dir rrwritrrlr 1’assun", in di r wir rs brsitzrn rs brstrht in ihr aus 
2100(1 l)ojt|>ri\rrsrn und \erhalt sirli also zutn Mahubharata wir drr 
1‘ilatws zuin Mount K\rrrs( ^rhiirt wold drill 2. Jahrhundrrt n. (Ihr. an. 

Dir Kama-Satn* srlbsl ist natiirlirh \iri iiltrr. Krhrimatrt ist sir im 
nordost lirlirn \ ordrrindirn, im Kosala-Lamh\ aUo in dor Gc«j;rnd, in 
drr aurb drr Kuddhistnus aufkam. 

Kama ist drr I .irblin^ssohn drs Koines Dasaratha und soli \on ihm, 
da rr drn Tod nahrn tuldt. zuin Narhfnlm*r cinursetzt wrrdrn. Abrr rinr 
srinrr Iraurn. kaikrvi mit Namrn, \rrlan^t uni ihm, dab rr drn ihm 
\on ihr ^rhorrtirn Kharata dazu rrwahlr. Da rr ihr I'ruhrr rinmal zwei 
W hum ‘hr Irri*irstrllt hat. limb rr ilir darin zu \\ illrn srin und librrdirs 
drn Kama norh liir \irr/rhn .l.ihrr \rrbannrn. Kama fiijrt sirli willi^ 
in hridr**, d.imit drr \atrr das rinst blindlin^s j^rurbrnr Wort haltr. 
Srin (rrurs \\ rib Sila ih*r Nairn* brdrutrt Vrkrrfurrhr - fol^t ihm in 
drn Wald. Narh drs kniii^s Tod konimt Kh.irala, drr Solin drr Kaikr\T, 
/.u ihm und bittrt ihn bubl’rrt i\r. dab rr dir ihm zukommrndr llrrrsrhuft 
autrrtr. Kama abrr \\ri*»rrt sirli. I\r rmissr das \ on srinrm \ atrr knur 
mrndr Wort rrlullrn. Im W aldr nun wird Mta \on dnu Damon Kavnnu 
durrh dir I aiflr narh drr Insrl I .nhka im t I/ran (<:rinrint ist wold (a*\ Ion), 
wo rr als koni^ in MnisrlirimrstaIt hrrrsrhl, rntfuhrt. Sr wrijjrrt sirli 
abrr srin \\ rib /u wrrdrn. Darauthin srt/t rr sir in rinrr Drottr ^rfaiu;eii 
und droht sir /u totrn. wrnii sir iniirrhalh rinrs Jalirrs nirht andrrrn 
Siunrs w urdr. 

Durrh drn klu^m Vtlrnkbui^ llanumat, rinrn Solm drs Windsjottrs, 
rrf.dirt Kama, wo srinr I ran sirh brlindrt. llanumat zirht aid' kuml- 
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sehaft aus, fliegt nach Siicien, gelangt ans Mcer, setzt in vier Tagen (lurch 
die la'iflc zur Inscl hiiiiiber, vcrwamlclt sich in cine Katze uiul limlet 
(len Weg zn der Oelangeiien. Von dieser erfahrt er, was ihr clrohe uiul 
dall die gcstellle Frist in zwei Monaten ablaufe. Darauf kchrt er zu Rama 
zuriick nnd briclit mit ilnn und einein gruBcu Allen her r in File gegen 
die Tnsel auf. In wenigen Tagen bauen die Allen aus Felsen und Baumcn 
eine Briirkc liber den Ozean. Havana's Stadt wird belagcrt. INach 
sehwcrcn Kiimpfcn gclingt die Froberung. Rama tblet den Havana ini 
Zweikampfe und zi» lit mit Sita - die vier/.elm Jalire sind unterdes ab- 
grlaiifcn - in sein Reich zuriick. 

iNach der spiiteren Fassung, in der tins das romantisehe Kp«»s vorliegl 
- sie geJidrt uolil deni 2. Jahr/iundert n. ('hr. an isf Rarna mil V ishnu 
identisch. j)a der Damon Havana den Got tern gefahrlich wird, a her nur 
urn Menschen bekiimpfl werthui kann, willigt Vishnu riu, a Is Solin des 
Konigs Dasaratlia geboren zu werden, utn ihu zu veriiichten. 

Die Hingebung in Liebe an Hama lelirl Ramananda (etwa 
11-00 n. Chr.), aus der Scliule Ramanuja’s hervorgegaiigen. 
Das Kthische. seiner Mystik koininl darin zmii Ausdruck, 
daft er iNTaehslenliebe lbrderl und die Kastenunterschiede 
verwirfl. Tn dem Beiniihen uin die Anerkeimung der Men- 
schenwiirde und Menschenrechle der Armsten mid Verachtet- 
sten im Volke zeigt sich, daft die Idee des elliisclien Wirkens 
sieli im Ifinduismus auszubilden beginnt. 

Tn seiner freien Nachdicht ung des Raina-Gpos — sit* fiijirt 
den Titel Ram-carit-manas, das Iieiftl See der Talen Rama’s, 
und ist in der Hindi-Volksspraehc des dsllielien Indiens ver- 
faftl - verherrlicht der beriihmte Dieliter Tulsi-Das (1532 
-1()2I) <1 io Liebe zu Rama und slelll ilin den Menschen zu* 
gleich als sitlliohes Vorbild bin. Tulls-Das lebrt die Bruder- 
scliaft aller Menschen und legt dem Gotle Rama Vatergiitc 
bei. 

Der bedeutendste Junker Ramananda’s isl der Weber 
Kablr (gestorben 1518), der im nordbsllieinm Tndien, in der 
Gegend von Goraklipur wirkt. Dureli den Islam, in dem er 
aufgewachsen ist, beemflul.it. spricht er sich gegen ilie hin- 
duistische Duldung des Rolylheismus aus. 
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In den Kiimpfen, die die Bewohner Nordindiens gegen die 
midiainrnedanischen HerrscJier fiihren, organ isiert .sicli die 
auf Kalnr und die Fortsetzer seiner Lehre zuruckgehende 
religiose Genossenschaft zu der politischen Tlieokratie der 
Sikh’s. Sikh hedeutet Schuler. 

Bekannt ist der Versuch Akbar’s des Groficn (1542-1605), 
des imiliainmedanischen Ilerrschers von Delhi, aus dein Ilin- 
duismus, dem Buddhismus, deni Islam und der Religion 
Zarathustra’s, mit Zuziehung des Clirislenluins, das er durch 
portugiesisehe Missionare kerinen gelernt liatte, eine Univer¬ 
sal religion zu schaffen. Seine Griindung liatte keinen Be- 
stand. 



XV 

DAS NEU-INDISCHE DENKEIN 

t In der Neuzeit erlangt claim die etbisebe Welt- und Lcbens- 
bejahung iin Hinduismus nichr und inehr Bedeutung. Diese 
Entwieklung wird durch die Nainen Ram Mohan Rai 
(1772-1833), De bend ran iil h Tagore (1817 10031, Ke.shab 
Candra Sen (1838 *1881), Dayanand Saras vai» (1824-18831, 
RamakrEhna (1834-1886), Svilniin Vivekananda (1802 1012) 
und Rabindranath Tagore (geboren 18(>1) charaklerisiet t. 

Dal} diese Personlichkeilen es energischer. als es bisher 
gesebab, unternelimen, mil der Ktliik des inin rliehen Voll- 
kommener-Werdens die zu vereinigen, die sieb ein Wirken in 
der Welt vornimnit, hiingl naturlich damit zusammen, dal} 
sie mil der ncuzeitlich-europaischen Well- und Lebensheja- 
liung und der christlichen Etliik der Liebe bekannt geworden 
und durch sie becinfluBt sind. Durch diese Anregung von 
auBenlier wird aber nur eine bereits von sieb aus in Gang 
gekoinrnene Entwieklung aktiviert. 

Ram Mohan Rai (1772—1833), einer bengalisehen Brah- 
manenfamilie enlstanirnend, gibt sieli mil der Erforschung 
aller Religionen ab und einplangt starke Eindriioke von Jesu 
Persbnlichkeit und Verkiindigung. 1820 veroflnitlichl er ein 
Buell iiber seine Lehre (The Precepts of Jesus). Er urteilt, 
daB diese Ideen enthalle, denen das indisclie Denken nieht 
geniigend Redeutung beilege, Zugleich aber ist er uberzeugt, 
daB sie auoh in den Upanishad’s, wenn diese nur riebtig aus- 
gelegt werden, zu linden seien. In den lipanisbad’s, die ibm 
als die libchste Ollenbarung gelten, entdeckt er also die Lehre 
von der etbiseben GoUespersonliebkeit und cb*r Ifingahe an 
si'', die sieb in tiitiger Liebe zu den Menschen auswirkt. Er, 
der Brahmaue, deutet die brahmanEche Mystik und die 
beiligen Scliriften in etbisebem Sinne und rneint auf diese 
Weise der indiseben Lehre ibre urspriirgliche Reinheit wie- 
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derzugeben. Seine Auslegung der Upanisliad’s tut diesen 
also noe.h mohr Gmvalt an ab dir des Ramanuja. 

Ram Mohan Rai tritt als Reformat or des si cli als den 
waliren Brahmanismus ausgebenden Ilinduisrnus auf. Im 
Jalin; 1828 griindet er den Brahma Samaj (Gesellscliaft tier 
Brailmagluubigen), eine Genossenschaft zur I 3 liege der lioch- 
sten Religion, die zu g roller Bedeutung gelangt und bis auf 
den Jieuligen Tag besteiit. 1 Hire Mitglieder gehdren haupt- 
sacddieh den hoheren Kreisen tier Bevolkerung Bengalens an. 

Mil Ernst. verwendrt ^i<*li Ram Molian Rai fur soziale Re- 
formen. Er wagt e<, die Absclialfung der Vi itwcnverbrennung 
iuul anderer mit den Korderungen der Ethik unvereinbarer 
Brauelie zu fortlern. 2 Auf Gruntl seiner Propaganda kann es 
tlit‘ englisehe Regierung im Jahre 1829 vvagen, die Witwen- 
verbrennung zu verbielen. Aueli gegen das Kaslemvesen 
spricht er sieh aus. /ugleieb aber trifft er Vorsorge, daB in 
tlen jeden Samstag si at t findenden got tesdienst lieben Ver- 
samrnlungen des Brahma Samaj die vediselien Ilymnen 
nieht in Gegemvart von Angehorigen der nietleren Kaslen 
vorgelragen werden ! 

Wahrend seines Aufentlialtes in Europa (1830) kommt er 
mil Jeremy Bent ham (1718 -1832), tlem greben, aber noch 
immer leurigen Propbeten der vernunitgemiiBrn Menselien- 
liebe, zusammen untl wird von ihm als ..be\\ umlei ter und 
geliebter Mitarbeiter im Dienste dor Menseldieit 4fc begriiOl. 

* * 

+ 

I )ebt*mlranat li fagore (181 1 -I 903), ebenfalls einer ben- 
^alisehen Brahmanenfamilie nngelioreud. setzt das Werk 

1 Anl.une* Itilirl dio (M'uoNMatseliaft don Namon liraiima Sahlia. 

2 l her da* \ufkoininon dor \\ it\\en\ erhrennung sioho Soito 13t. 
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Ram Mohan Rai’s fort. 1 Er organisiert den Brahma Samaj 
und stellt fur ilin cine Art Glaubensbekemilnis auf (1843). 

Cott, der Urgrund tier Welt. ist zugleirh etliisehe JVrsdnhYhkoit. 

Kr wird niemals inkarniert. - Kr hdrt und erhort die Ceboto dor Meu- 
srlien. - Kr verlangt keinen Kultus, sondern will im Grist e vorehrt 
werden. - INur durch Kent* uud Ablassen von der Siinde kiimion die 
Mensrhcn Yerzcihung und Krlosung linden. Gott nll'enbart sieb me 
inittelbar mid in der Mnlur. Kein Buell ist bindend. 

Die Upanishad’s halt Dehendranath Tagore nieht liir in- 
spirierl, Avie es ilie st rengglaubigen Brahmunen tun. A her 
sic gelten ihm doeh als die Quelle dei hdrhsten Wahiheit. 

I in Jail re 1818 stellt er, dtireh das cnglisehe Hook of Coin- 
mon Prayer angeregt, Texte aus dm l panishad’s. deni Ge- 
sclzbuch Manu’s, dem Mahahharata und anderen als heilig 
geltenden Schriften ziisainiucn, die sein Glaubonshekennlnis 
erlautern und ausfiihren. 

I)aB die Liebe zu Golt sieh in Eiebe zu den Mensehen zu 
erweisen liabe, isl fur ibn selbstverslandlieh. Aber ins Glau- 
bensbekenntnis ninimt er diesen Salz nieht auf. 

Keshab Candra Sen (1838 1881), einer bengalisehen Arztc- 
familie entstaniniend. ist anfangs ein Anhiinger Debmdra- 
natli Tagore’s. S])iiler aber vertrilt er eine JLehre. die sieh 
zur brahinanisehen l 'berlieferung noeli freier veihiill als die 
seine. Sein Ziel ist die Sohaffung einer alle historisehen Reli- 
gionen in sieh begreilenden Universalreligion. \\ ahrend 
Debendranalh Tagore nur von den heiligen Schriften Imliens 
Gebraueh maeht, slelll Keshab Candra Sen liir seine An- 
hanger ein Erbatiungsbueh aus himluisl iselien, huddhisti- 
sehen, ehristliehen. nndiainniedaniselien und ehinesischen 
Texten zusamnieri. Aueh ve rlf^ri ,-r <l< ‘ji (hitlesdienst aid dim 
Sonntag. Her europaiseh-ehristliehe EinlluB maeht sieh lx i 
ihm so stark gellend, daB er in seinem Glauhcnshckcnntnis 


1 Tagore ist eine Amdisierun" des beii«jalisrhrn Narnens Tliakur. 
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Colt den Valor aller Menschen, statt, wie er es als Indcr 
sollte, aller Worn ncnnt. / 

Auf tiitige Kthik Jegt cr groBes Gewicht. Durch cine Eng- 
landreise (1869-70) winl or in seinem Eifcr fiir soziales Wir- 
kon noch bestarkt. 

In don letzton Jahren seines Lebons tritt das Rationali¬ 
st isoho und Elliische boi ihm aber inolir mid niohr hinter 
dom Indisch-Mystischen zuriick. Er orkonnt don volkstiim- 
liohon Kulton wieder Bcdoulung zu und log! wieder groBen 
Wort auf das Erloben dor Gomeinsoliaft mit Gott in dor 
Ekstase. 

Dayanan d Sarasval l (1824-1883), mil seinem oigentlichen 
Namen Mui Saiikar, stamint aus eincr im Erwerbsleben 
stehonden Rralinianonfainilio. Seine Entwicklung isl durch 
Rebendranath Tagore und Kosbab Gandra Son bostimint. 
Spiiter (1881) sagt. or sicb von ibnon los. l)io Statte seiner 
Wirksamkoit ist das nordwestliehe Indion. Ilier gewinnt er 
Aniiiingor fiir die von ibin 1875 gogriindoto Gonossonsebalt 
dos Arya Samaj, oinoin Gegonsliick des Brahma Samaj. Das 
Cliarakteristische dos Arya Samaj ist die eriergisehe Art, in 
<b*r or soinon Mitgliedern die Ubung latigcr I iebo im In- 
tere.sse dos Wohlergehens dor Gesollsebaft zur Piliobt maeht. 
Alio sullen sio von brennendem Eifcr erfiillt soin. zur geistigen 
und maleriollon Yerbessorung dor sozialen Zustando boizu- 
tragon. 

rSTat iirlieli verwirft Dayanand don indiseben Polytbeisinus 
und das Kaslonwoson. Audi orkonnt er, biorin viol radikalor 
als Rebendranath Tagore, nieht an, dab nur die Brahmanen 
zur goltesdionstlichen Sebriftvorlosiing boroebtigt soin sollen, 
sondorn bohauptet, da 11 joder Arya (Ariel) dazu tauge. 

Seine von so froiem und fortschrittlieliem Goiste einge- 
gobono Lobro glauhl Dayanand abor ganz aus don vedisebon 
Soli rift on Jiorloiton zu musseii und zu konnen. Niclit nur 
alle wabro Religion, sondorn iiborbaupt jogliobes Wissen ist. 
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ibm zufolge, in ihnen entlialten. Allc geniaehten und zu 
machenden Avisscnscli aft lichen Entdecknngen sullen in ihnen 
angedeutet scin. Zwischen der Olfcnbarung Gottes in dor 
Natur und dcr in den vedischen Schriflen bestehc vnlle Uber- 
einstinunung. In Auslcgungskiinsten iiiuB also Dayanand 
dem Ramanuja und alien seinen Nachfolgern nocli bcdeu- 
ternl iiberlegen sein. 

GroBe \erdienste hat or uni das Schulurseu und die \et- 
brcitung von Bildung. 


* * 

* 

Ramakrishna (1834 1886), mif seinem eigentlichen Na- 
men Gadadhar Chatlerji, brahmanischer llerkunfi, ist von 
Jugend auf von der Sehnsuclit erfiillt, das Fins-Werden mit 
Go It in der Fkstase zu erh ben, was ibm cndlieh, narli lan- 
gen Jahren, in ejner Krishnavision zuteil wild. 

In seiner kindlielien Demut ist er Franziskus von Assisi 
verwandt. (Jin aucli die letztc Regung von Kastenstolz in 
sich zu ertoten, iibt. er sich in der Verriehtung niedrigster 
Arbeit. 

Dieser Mystiker ist zugleieh voni Geiste warmstcr 3VIen- 
sclicnliebe beseelt. 

Dogmalische Fragen gibt es fur illn nicht. Die Frage, oh 
Gott Personliehkeit beizulegen sei oder nicht. entsclieidet 
er dahin, daB die Menschen sich ihn je nach ihror Ver- 
anlagung als Personliehkeit oder Nicht-Personliehkeit vor- 
stellten. 

Ganz hinduistisch urteilt Ramakrishna, daB Gott sclbst 
in einer Statue irgendwie gegenwartig sei und die dieser er- 
wiesene Verehrung auf sich beziehe. 

Urn die alle Religionen in sich fassende universelle Re¬ 
ligion beinuht er sich nicht. Die Glaubensvorstellungen halt 



170 


XV. Das neu-indischc Denkcn 


<*r fur et was Nebensiichliches. Nur auf (lie Froimnigkeit 
komine es an. Je.dc Re ligion, welches auch ihre Lelire sei, 
werde zu der wahren, wenn der Mcnscli in ilir sich Gott in 
Liebe hinge be und sei neon Naehsten in Liebe diene. Es babe 
abo keiin n Sinn, daB man cine Religion fiir einc anderc auf- 
gebe. Die Christen sollten im Christeiituni, die Muhamme- 
daner im MuJiammedanismus und die Hindus im ILinduis- 
rnus das Eins-Werden mit Colt sueben. 

Der bedeutendste Scbiiler Ramakrishnas ist Svamin 
Vi vek an and a (1862-1912), mit seinem eigentlieben Nainen 
Narendra Nath Datta. In freier Anlebnung an die Bhagavad- 
Glta, die er der orreichlen hoheren Ethik gemiiB deulct, 
lehri er, daB die Seele ill re Einheit mil Gott sowohl (lurch 
Erkenntnis und Verscnkung (Rajayoga) als auch dureh Tun 
in Pllieht. und Liebe (Karmayoga) verwirklichen kbnne. 

In deni Kampfe gegen das Alte, soweit es einen sozialen 
Schaden bedeulet, ist er ein ungeslumer l\(*uerer. llingegen 
trill er, wie Ramakrishna, fiir die Erbaltung des volkstum- 
licben hinduistischeii Glaubens und Gottesdienstes ein, weil 
in diesen die Menge die Lehre von dem Eins-Werden mit 
dem All-Einen im Symbol besitze und betiilige. 

Die von Vivekiinanda begriindete Ramakrish na-Mission 
sunlit vornehmlieh den Armen und Niedrigen zu dienen. 

Bekannt wurde Vivekananda erstmalig (lurch scin Auf- 
trelen l>eim KongreB der Religionen, der in Chikago, bei 
Gelegenheit der Weltausstellung, im Jalire 1893 abgehalten 
wurde. 

* * 

* 


BemerkenM\erl i>l, daB das Problem des Ereiwerdens 
von d<*r Wicdrrgebiirl im neu-indiscJien Denkcn ganz in 
den Hinlergrund trill. Das mystisebe Eins-Werden mit 
Gull komml nielit melir. wie in dor Bhagavad-Glta. als Ende 
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des Kreislaufs dor Wiedergeburton in Betracht. sondern 
wird, wie in dor eigentliclion Bralnuanon-Mys* ik, aL ,'hvas 
liir sich betrachtet unci gewertet. Angst vor dor Wiedrr- 
geburt spirit koine Kollo niolir. Das Eins-Werden mit Goft 
wird um seiner solbsl willen orslrcbl. So orlangl die indi- 
scho Mystik wilder ilirc Urspningliebkeit mid Kniheil. 
/war sag I sir siolt von dor Idee dor Soelonw andrruiig. inn or 
doron Jforrsebait sio Jahrlmndorlo lang star I, t\i< jit a*is- 
drueklicb los. Abor sio bort auf, durob sio best iin.nt /u som. 

Von dom Augoublioke an, wo nobon dot M\~iik do- Kins- 
Wordons mit Gotl durch Erkonnlnis uiid \ or-onkung dir 
Mystik dor Ilingabe an ill 11 duroli die ct libolie Tat uuikommt, 
beginnt dir Strllung dor AYiodorgobmislrhrr orsoliiiltort zu 
sein. Bis dahin wurdo die Ktliik nur zu dor Wiodorgoburl 
in Beziehiing gosetzt. Nur brssorr AVirdorgrbiirt, niolit Kins- 
W ordon mil Colt, konnlo man duroli gule Tat orlangon. Tn 
dom Made wj\ die Elbik nun abor in dor Mystik dos Kins- 
Wordens mit Gott Aufnahmo findet, lost sio sioli von dor 
Tdeo dor Wiodergeburl, mit dor sio in don Upanisbad’s so 
eng vorbumlon ist, los. Eiir sioli stohoml und auf sieb solbrr 
angewiesrn, vorliort die Lobro von dor Wit‘dorgoburt dann 
mobr und mojir an Bodoutung. Tin neu-indisobeu Donkon 
kommt also oin sicb mit Naturndlwondigkoit vollziobondor 
FrozeB zu Kndo.^ 

* * 

* 

\Kiim Moban Kai, Debendranath Tagore, Kosbab Gandra 
Sen, Dayanand Sarasvatl. Kamakrisbna und Vivokananda 
sind groBe religiose und olliisobo IVrsonliebkoiten, abor 
koine Denker. Sio vortrolon (lie Eordorung taligrr Liobo, 
oline sioli mil dor Frago zu besebaftigen, ob und wio sirb 
dioso olbisobo Well- und Lobonsbr jabung mit iliror welt- 
und lobrnvrrneinenden Mystik vorofnigon liiBt. Sio bo- 
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kennen sich zu einer Gesinnung, obne die ihr cntsprecliende 
Weltansehauung grundsatzlieli auszudenken und festzu- 

H r, * n - 

Writ dor Hinduismus sicli von jelier in Kornpromissen 
zw ischen Monotlieisrnus uml Polytheismus, Pantheismus und 
Theismus., Welt- und Lebensverneinung un<i Welt- und Lc- 
brndirjahung, itberetliiscjier und ethisclier Betraclitungs- 
wrise bewegl, besilzt er eine staunenswcrtc Fahigkeit, then- 
rrtisohe Problemc zu iibersehen oder von ihncn abzusehen. 
Er goht den Fragen, init denen er es zu tun bat, nieht auf 
den Grand, sondern ist nur darauf bedacbt, praktisch be- 
friedigrnde Losungcn zu linden. Aus deni, was er fur walir 
und wertvoll ansielit, sehafft er sich, Altos und Neues incin- 
ander seliiebend, eine Weltanscliauung. Sie wirklieh zu be- 
griinden, unteriiiinmt er nieht. Er liiilt es fur unnotig. Daft 
sie den in ihr enthaltenen IJberzeugungen naeli wertvoll ist, 
geniigt ihm als Beweis ibrer Kichtigkeit. 

So geben sicli aueh Rani Mohan Rai, Debendranath Ta¬ 
gore, Kesliab Gandra Sen, Dayanand SarasvalT, Rania- 
krishna und Vivekananda nur daniit ab, die liimluistisclie 
Weltanschauung writer auszubauen, nieht aueh daniit, sie 
sachlieh zu begriinden. Daruin werden sie sieh nieht klar 
daruber, dab sie sicli dureli ihr Bekenntnis zur Etliik tiitiger 
Riche von der Welt- und Eebensverneinung lossagen. Sie 
nieineii die brahrnanisehe Mystik ins Ethiselie und Lebens- 
bejahende iimdeuten zu konnen, als belle sicli das in Moll 
gesclzte Stiiek in l)ur spielen. In Wirkliclikeit sind sie bei 
deni ungeheuren Problem der ethisehen und welt- und leben- 
bejahenden Mystik angelangt. 

Dali sieh Pam Mohan Rai und die andern init Kom- 
proniisseu zufrieden geben, slatt den Problenien der Welt¬ 
anschauung wirklieh auf den Grund zu geben, ist mit da- 
dureh bedingt, dab sie sieh von der Autoritat der Gberliefe- 
rung nieht freizuniaclien wagon. Sie wollen sieh nielit ein- 
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gestehen, daB sie Krkenntnisse und Uberzeugungen ver- 
treten, die in di n Upanishad’s und den anderen heiligen 
Schriften noeli nicht ausgesproclien siiul. Darum bciniihen 
sie sich, ihre Ideen in den alten Texten wiederzufinden. Dies 
aber kann ihnen nur auf die Weise gclingen, dab sie sie in it 
alien Kiinsten in sie hineindeuten. 

Was das Neue Testament von seinen Auslege'ii. aus/u- 
stelien lial, ist gewiB nicht wenig. Die IJpanisb d\s aber Mini 
noeli vie! seliiiminer daran. 

Weil das neu-indisehe Denken noeli mifrei ist, Ledt/d es 
noeli nicht das reclilc Empiinden fiir s:nhliehe und ^acidit h 
be gr iin d ♦ ■ t e Wa i 1 rlie i t. 


* * 

* 

Einen ersten Versuch, uhor sich selbst wirklieh ins Klare 
zu kommen, rnacht das neu-imlisebe Denken bei Rabin¬ 
dranath Tagore, dem Sohne Debendranath Tagore’s. 

Rabindranath Tagore (geboren 1861) i*t Dcnkrr, Eirhter und Musiker 
zugleicb. Seine l)edeutenden Werke sind von ilim selber ins Englisrlie 
iibv*rtrageii. Die Auiinerksanikeit Europas wird dureli den ilim iru 
.lahre 1913 verlielienen Nobelpreis fiir hitteratur auf ilm grlenkl. Seit 
JaJiren lebt er zu Santiniketan (Rengalrn), uo er eine ini Jalire 1921 
von ihin gegriindetr Iloebseliule leitet. 

Seine Weltansrliauung fmdet sich am klarsten in seinem Huelie Sa- 
dhuna (Englisch 1913. Dentsch 1921) dargelegt. Es enlbalt. Yorlesungen, 
die er an der Harvard-l Jniversitat liiclt. Sadhana bedeutet ,,Erlan- 
giing‘% in ubertragenem Sinne „VoIlrndung‘\ 

Bei Tagore handelt es sich nicht mehr um Welt- und Le- 
bensverneinung, die der etliischen Welt- und Lebens- 
bejahung groBere oder kleinere Zugestandnisse inaeht. Die 
ethische Welt- und Lebensbejahung hat sich vollig durch- 
gesetzt. Sie beherrscht die Weltanschauung und duldet nichts 
von Welt- und Lebensverneinung neb *n sich. 
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Tagore sicht also cm, daft das Denken sich fur Welt- und 
Lebcnsverneinung oder fiir Welt- und Lebensbejahung ent- 
seheifieri muft. Um der Etliik willen liekennt er sich init EnL- 
schiedenbeit zur Welt- und Lebensbejahung. Dies bedeutrt 
cine grofte Tat. Line seil Jahrbuntlerten in Gang befindliehe 
Enlvvieklung koinrnt bci ihm zu ibreni naturliclien Abschluft. 

Tagore bezeielinet es als cine Verirrung des bslliehen Den- 
kens, weim e» fieri Menseheu nur rnit seinem Eins-Werden init 
Got t und nielit zugleicli aucli init der Welt, die dicker aus 
sieli he.ivurgelien lieft, besehaftigt sein lafti. Er findel harle 
Worte gegen die Sannyasin’s (Heiligen), die sich der Welt- 
enlsagung ergelien. Ehenso verurteilt er aber den europiii- 
sehen Menschen, der <lie limerlichkeil verloren babe und 
bei (bun das Wirken in der Welt niebt rnelir aus der geisligen 
Hingebung an Golt koinine. Er verlangl brides niiteinander: 
daft der Menseh Gott init der Seele aiigehore und ilim in 
seiner Welt in tatiger Weise diene. 

Lebensfroude und SchalTerisfreude gelioren nacli Tagore 
zuin Wesen des Menschen. Wir konnen, liihrt er aus, niebt 
dabei stehen hleihen, nur das zu vollbringen, was der Er- 
haltung und deni Genusse unseres Lebens dienl, sondern 
wir haben, wenn miser Menselientuni niebt verkuniincrt ist, 
inn li den Drang in tins, im Sinne des Weltgeisles zu wirken 
und zur Vollendung der Welt beizutragen. 

,,\\ir .siinl diireli fin tiefrrrs im<i wesen Iliehe its Band rnit <lcr Welt 
Vfrkmipft als (lurch unsere Bediirfnissc. Ibiserc See It* uird zu ihr hin- 
»r/otri , n. uiisrre I.iebe /mu beben ist in Wahrheit unsfr YerJarigen, init 
diescr ^rotJcn Writ in Beziehung zu hlfibcn. Diosc Beziebung i^l Liobc“. 
(Sadbana). 

Aus (bun gelieimnisvollen Inleresse, das er an der Welt 
nirnnit, suebt der Mensch das Gebiet seines Wissens und 
K on liens fort und fort zu erweitern. Er will, daft die Seg- 
nungtui des \\ ohlst unties Allen zuteil Averden, daft Weisheit 
und Gereehtigkeit berrseben. daft Linderung fiir Sehmerz 
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und Leiden gefunden wird, dab Kunst und Diehtung zur 
Ausbildung komvnen und die Gemiiter veredeln und dab 
die geheinmisvollen Kriifte dev Natur ur> zur V«'*‘vviiT*- 
lichung unabsehbaren Furtsckriltsdienst bargenuv lit urn'* n. 

Die Menscblieit soil also zu walirer ISultur jyl ipgen. 
Wahre Kultur ist alter, naeli Tagore, nur «ivorhvnden. 
dor Geisi edelstcr Menschliebkeit wallet. Die m, terielh i 
Errungensehatten sind etwas Kelatives. Sit* w ii .ven Meh 
segensreich nur ans. Menu die Men^ehliei* aueli in gri iiuei 
und ethiseher Ilinsieht vi» inhommt. 

.,Fitit* Kultur isi nii*lit narh d»*r drr \la< .1. soik., rn n;>. it drr 

Summc <lrr Mrusrhrnlirbr zu I*rur»« dru und /.- ^\rrlrn, die sir rnt- 
wifk'dt und in ilirru (icst*l/A*n und inrielit r'.y. n /uni Ausdrurk l»rin«jl“. 
(Sad liana). 

Tagore vertritt also t ine voin Ideal walirer llumanilat be- 
herrselite etliisehe Welt- untl I ebensbejahung, zu tit*r sieli 
— er selieint *»eh tlariiber nielu geniigend klar zu sein - die 
edelsten Denker ties Weslens, ein Shallt*sburv (1C>7 1 17Id), 
tun Kant (1721 11101) und tun Fichte (1702 11111), vor ilun 
bekannt huben. \Vt*nn aueli das ruropiiiselie Denkeit seiueni 
Wesen naeli in Gefalir ist, den Mensehen niehl geniigend zur 
[nnerlit*hkt*il unzuliallen, untl dies aueli viel zu st*hr ver- 
saurnl hat, so limlet sieli in ilun tlotdi aueli tiele untl inner- 
liclie Welt- und Lebensbejalmng. 

* * 

* 


Fine Scliwiiclie Tagore’s ist, dab er diese neii-intlisehe 
well- und lebtuibejaliendc elliisejit* Mvslik als alt-indiselie 
Weislieit auszugeben sutdit. Fir will nielit zugebt*n, dab das 
indiselie Denkt*n t ine Killwicklung durejigeniaelit Jiat. 

Urn seine gewalllatige Dtuilung tlt*r alien Texte zu reelit- 
fertigen, slellt <*r die gewundene Theorie auf, dab man sieli 
iiberhaupt nielit mil der Festslellung ilires urspriinglieben 
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Si lines abzugcbcn babe. Es komme nurdarauf an, die Bedeu- 
lung, die sie fur uns liaben, zu erkenncn und die Wabrlicit, 
die wir fiir uns in i linen linden, durch unscr Lcben zu erwciscn. 

,,Dahcr koinint cs, da 13 die Leliren unscrer grdl3tcn Propheten AnlaB 
zu end Insert Dispulationen geben, wenn wir versuchen, sie dein Wort- 
iaut narh zu verstehen, statt sie in unserem eigenen Leben zu verwirk- 
liehen. Die Menschcn, die mil der Cabe des Buclistabengeistes gestraft 
hind, hind Ungfiirklirlic, die inirner mil ihren Netzen geschaflig sind 
und das Fisehcn versaumen/ 4 

Aber die, die den HuelistabcugeisL nicht ha ben, fiseben, um ini Bildc 
Tagore’s zu verbleiben, mil schleeht unterlialtenen und durehlocherten 
iNetzen, wobei aueli nicht viel hcrauskoinnit. 

Mil den Lenten, die rnit dern Buchstabengeistc gestraft sind, sind die 
eurnpaisrlien Forseher gemeint, die sieb in it der Feststellung des ur- 
sprunglicheii Sinnes der I-'panisbad’s altgeben und den Fnterschicd 
z\\ isehen der alt-brahniaiiisehen Denkweise und der nou-iiulisclien dartun. 

Wenn Tagore sich gegen den selbsl verst andlichen Grund- 
satz ausspricht, daft man den urspriiugliclien Wortsinn der 
IJpanishad’s festzuslellen und anzuerkennen babe, so ge- 
sehieht dies nicht im Geiste der absolution Ehrfurcht vor der 
Wahrlieit, die sich bei den alten Brahinanen findet. Aueh 
die bisloriscbe Wahrlieit ist Wahrlieit und muft als solclie 
geachlet >verden. Das Denken darf keiue Abhangigkeit und 
keiue Angstlielikeit kennen. 

Den Soliriftbeweis fiir seine etliisehe Welt- und Lebens- 
bejahung ftilirt Tagore in der Weise, daft er einzelne aus 
dein /usamnienhang gerissene Upanishadsatze so auslegt, 
daft sie von Got I als ilem liebenden Sehopler der von wuii- 
derbarer Darmonie erfullten Welt und von der freudigen 
llingabe der Mensehen an ilin und sein Werk reden. Auf die 
gewaltigen Stellen, die von deni Brabinan als deni reinen 
qualitalslosen Sein und dem Eins-Werden mit ilnn in Welt- 
tMilsagung und Tatenlosigkeit handeln. gelit er nielit ein. 

* * 
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Wo cr cine sachliclie Begriindimg der Weltanschauung der 
ethischen Welt- und Lebcnsbejalmng vcrsuclit, hat es Ta¬ 
gore, wie die abendlandischen Denker, die dasselbe uiiter- 
lielnnen, in it den drei groBen Problenien zu tun: wie der 
Urgrund des Seins zugleich als ethiselie Personlichkeit gc- 
dacht werden kann, inwieweit die Welt und das Weltge- 
sohehen als sinnvoll und etliisch erklarbar sind und inwieweit 
ein Wirkcn des Mcnschen im Sinne des sch<>pfor\M*hen W elt- 
geistes vorstellhar ist. 

Von der Schwierigkeit, sieh den lirgnind d»*s Sein- zu¬ 
gleich als Pcrsonliehkeit, und gar noeh ai- rlhisehe Per.-on - 
lichkeil zu denken, gibt sieh Tagore keine Bechrnsehalt In 
groBarliger Unbefangenlieit tut er beides zugleich: Got! mil 
der Welt, zu identilizieren und ihn als ihren Sehbpler anzu- 
sehen. DaB er sieh in der dualistisehen Denkweise bewegt, 
wenn er auch nur eininal \on Golt als dem Weltsehiipfer 
redet, ist ihm niclit klar. Er wandert zwisehen Monismus 
und Dualismus hin und her, als liige kein Abgrund zwisehen 
ihnen. 

Das Grof3e an den Brahmanen ist, dab sie die in der Volks- 
religion entstandene Gottesvorstellung nicht aid den Ur- 
grund des Seins anwenden. Tagore aher tut es, oline das 
Bediirfnis zu emplinden, sieh dariiber zu reehtfertigen. Als 
kiime er niclit von den Brahmanen her, inisehl er, wie irgend 
ein Europaer, Glauben unter das Denken. 

Auch an die Scliwierigkeit, deni Urgrund des Seins etlii- 
schen Charakter beizulegen, kehrl er sieh nieht. 

Uni die Welt als sinnvoll ansehen zu kbnnen, legt er ihr, 
wiederuin wie irgend ein Europaer, dureli Deutung einen 
Sinn bei. Und zwar greift erhierzu aid den alt-brahnianischen 
Gedanken zuriick, daB die Sinnemvell ein Spiel sei, das Gott 
sieh selber veranstalte. Fiir die Brahnianen — und auch noch 
fiir die Bhagavad-Glta - bestelit dieses Spiel in einein winter 
niclit erklarbaren Gesehehen. Tagore aher, weil er ethiselie 

Schweitzer, Wcliansth-uiung 12 
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Writ- urn! Loboiisbejaliung vertritt, muft, wic Fic htc, dieses 
Spiel ills tirfst v AuBcrung des Wcsens Gottes zu bcgrcifen 
s lichen. Golt, fiihrt er aus, liiBl die Welt aus sich hervor- 
golien, weil sein Wesen Liebe ist. Vcrwirklichen kann sieli 
die Liebe nur in der Vereiiiigung zweier Individual]tatcn. 
AI so mu ft (Jot l el was neben sich haben, das ill in gegeniiber 
eine gewisse Seibstandigkeil l)esilzt. 

,,Nielit nur in unsercin Selbst, sondern auch in tier Natur ist diese 
Get result licit von Gott, die unsere I'bilosophen ids Maya bezeiehnen, 
weil diese Getrenntheit nielit durrli sich set her bestehl und der Un- 
endliehkeil Guiles nielit von auOen Sehrankeii setzt. Ivs ist sein oigcner 
Wille, der Rich Sehrankeii tfcsetzt hat, wie der Seliaehspieler seine Fi- 
g’lren ni< ht lvillkiirlieh hin und her Fewest. Der Spieler tritt zu jeder 
hesonderen l 4 igiir in hestinunle Beziehun^ und gerade dureli diese frri- 
'villi^e ilesehrankmi*; kann er sieli seiner Maeht freuen. Er kdnnte die 
Seliaelili^uren naeli Belieben hin und her sehiehen, aber claim wiirde es 
keiu Spiel j^cdien. Wcnn Gott sich nur in seiner Allrnaeht jj;efallcn wollte, 
so \\arc c*s mil seiner Sehcipfung aus. und seine Maeht verlcire iliren Sinn. 
Denn Maeht mud, um Maeht zu sein, sieli Sehrankeii setzen.“ 

,,\Vie die Natur dureli die Sehrankeii des i\utur;'esetzes, so wire! das 
Selhst (lurch die- Sehrankeii de» l^oismiis von (hill gotrennt. Fr hat 
seinem Widen frciwilli^ Grenzen "octzt und hat tins die llerrsehaft liber 
unsere eigrne kleine Well f'ej'eben . . . Dies tut er, weil sein Wille, der 
der \\ ille der l iebe und duller frei ist, nur in de-r Ycreiniguiij' mit einein 
andern freien Widen seine Freude linden kann.“ 

So f»eht dieses Spiel der Liebe (Lila) zwischen Gott und der Mensclien- 
seele fort und fori dureli allc /eiten vor sieli. Krkennt die Seclo den 
lfcrrn der Welt als ihren Gcmalil, so e-rke-nnt sic- auch die Welt als ihr 
ci^cncs Heim. .,l)aiin wiril all ihr Dienst ein Dienst der Liebe, dann 
werden allc Leiden und Drana.sale des Lebc-ns I’riilun^en, die sie triuni- 
phieicnd und lae'hc-lnd ertra^t, um die Krall ihrer Liebe- zu beweiseii 
und von ilirc-m (»c-liehten den IVeis zu crriiijjen. 4 * 

Man meint ahendlandi>che, muii Ifohc-n Lied ius[urierte Mysliker zu 
horen. 

Die- in der We lt- timi Lebensverneinung cutslandene brah- 
mauisclic- Frklarung cb-r Wc-lt als cities Spieles wire! von 
I agon- also in die* elhisrlie Welt- und Lebensbejaluing iiber- 
noinnien und crhalt in ihr c-int* ganz nc-ue liedculung. 
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Bei Tagore ist die unendliclic Welt, A\ie bei den abend- 
landiscben Yertn lern der elliiseben Well- und Lebensboja- 
bung, aul den Menscben bin gcscbaiFcn. Dab tliiser sieli mil 
Colt in Liebe vereinige, Avird a!s Krfullung des iv lines der 
Well angeselien. 

Dab das Denken des Mensohen t i i * * Well a!s elAvas I n- 
erklarlielies bsnnebmen nmb. darf Tagore niebt /ugeb'ii. 
Wie die europaisehen Rat innalisten ties 18 . Jahrbunderf- 
inub er sie optiinistiseb deulen uni! bebaupien, dal.l in dir 
Scbdnbeit, Ilarmonie und Ordnung A\<dlen. Was wir an 
Niebl-Sebdnbeit, Nicbt-ifarmouie, !\iebl Ordnung und Leid 
in ilir \\ abrnebmen, ist, i'iili r t er an,', d izu best ini ml. Melt 
in Sohonbeit, Ilarmonie, Ordnung und Freude aulzulbsen. 
Alles Ungliiek, das deni iMenselien begegnel, gelil, Avenn er 
sich in der reelilen Arl mil iJmi ahzidinden weib, in Gliiek 
aus. 

.,l)nrrh im.Min Walirlieifssnn erkennen wir das Cosclz tier Seliop- 
fung uml durrli unserii Sclionhcitssinn orkemieii wir die I farmouie ties 
Wdlalls " 

Man mein I Shaftesbury zu horcu. 

IrgendAvelcbe pessimistiselie lb*lraeblungsA\eise lint, naeb 
Tagore, keine Daseinsbereelit igung. Pessimismus ist, ilini 
zufolge, nine Pose des Inlellekls und ties Oeliihls. 

Von den ScliAvierigkeiten des Problems des W irkens im 
Sinne des Well-Geisles gibl Tagore sieli ebensowenig Reehen- 
sell a fl A\ie Fieble. lir nimmt einlaeb an. dab alles 'run. in 
deni der Menseb aus seinem kleinen leh beraustritt, drr Ver- 
Avirkliebung des W ellzieles dienl. Der W ell-\\ ille. sagl er, isl 
uns niebls Fremdes. Wir erleb«*n ibn in uns. I\ur daraul 
koinnit es an, dab wir uns ibm vbllig bingeben. Die W elt mub 
gewissermaben unser groberer Leib Averden uml miser Ieli 
mub sieb zuni Well-Teb erweilern. 

Von oilier solehen Krweiteruii}; ties Irli redeii aueli die fran/»isi>,elien 
Philo.sophen Alfred Fouilleo (1<J3K 1913) und Jean Marie (myaii (lMal 
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18 88). Abor sic vcrstehcn daruntcr nur, dafi dor Mensch sicli mit andcren 
Wescn ctiiisch so verbunden fiihlt, dafi cr ihr Scliicksal als das seine 
erlcbt mid sicli urn sic s'^rgt, wic urn sich selbor. 

Bui Tagore handelt us sicli nicht nur um cine ethisclie Er- 
weituning des Ich, sondern aucli um cine, die sicli aus der 
gesteigorteii Faliigkeit des Wirkens ergibt. 

,,So gewinnen vvir an Kraft in dem Mafic, wie wir mil Tlilfe dcr Wissen- 
scliaft die Ucsctze dcr jNatur crforschen; wir sind auf dem Wege zur 
Erwcrbung cincs univcrsalcn bribes. Unscr Grsichtsorgan, unscrc Hc- 
wegungsorgane, unscrc physisclie Kraft wird wcltwcit. Dampf und 
Elcktrizitiil werden unscrc Ncrvcn und Mu skein . . . kind in dicscni 
Zcitaller dcr Wcltwisscnschaft gclit unscr Bcstrclicn daliin, iinsern An- 
spruch auf unscr Wclt-Tch voll zur Gcltung zu liringcn ... In Wahrlicit 
gilit cs gar kcinc Grcnzc fiir unscrc Kraft, derm wir stclicn nicht aufier- 
lialh <lcr Weltkraft, die dcr Austlruck dcs Wcltgcsctzcs ist.** 

Indem cr als ethisclie Personliehkeit cin alien seinen Fahig- 
keiten enlsprechendcs Wirken ausiibt, crlclit der Mensch 
das Kins-Werden mil Gott in Liebe. In sicli selbst verwirk- 
Jieht er Ilm, der dashoehste Selbsl ist. Seine Liebe vereinigt 
sicli mit der ewigen Liebe. 

,,Allcs, was wir je erstreben konnen, ist, ininier inebr eins 
mil Gott werden. tc 

Indem er in gleicher Weise sowolil geisliges als aucli taliges 
bans-Werden mil dem unendliehen Sein verlangl und Akti- 
vital aus Innerlichkeil berleitet, stellt Tagore das wahre 
Ideal der Weltanschauung auf. Ahcr diese Weltanschauung 
aus cincr sachlichen Erkenntnis dcr \\ clt zu begrundon, ver- 
mag cr nicht. Er leitet sie aus einer optiinistisch-elhischt'n 
Dculung dcr W ell ah, die mil der Shaftesbury’s und Fichte's 
vrrwandt isl und ebenso un.^achlirh uml unbefriedigend ist 
\\ it* die i It re. 

Maeht das indiM'he Denken mit der ethisehen Welt- und 
Lrhcnsbejahung ernsl, so sielit cs sich - dies zeigt sicli bci 
Tagore - vor dieselhen Probleme gcstcllt \\ ie das europaisehe 
und komml dazu. dieselhen LoMingen zu veisuclien wie dieses. 
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In dcr groBartigen Gcdankcnsymphonic Tagore’s sind die 
Harmonicn mid Modulationen indisch. Aber die Theineji 
klingcn an die des europaisclicn Dcnkens an. 

Tagore’s Lehre von dcr All-Beseeltlicit ist nidi! mehr 
die dcr Upanishad’s, sondern die der europubehen Renais¬ 
sance und der curopaischen Naturwissensehafl. 

Wie Tagore unh rninimt es auch Arnold ndo Ghos« , lie 
brahmamselie Alystik im Sinne der ctliiscJn n Well- und 
Lebensbejaliung zu deulen. Kriilier ‘■all er Minen lb*ruf 
darin, sieh politbeh fiir die Bei’reiung 1 adieu-, von der *'ng- 
lischen llcrrschafl zu betatigen. Er war eiuer der An lifter 
und Leiter des Aufruhrs in Bcngaleu. Im Jalire L910 zog 
er sieli - Tagore Jiatte dies sehon lYiilier getan von der 
IVditik zuriiek und lebt seitdem in Pondicherry, einzig da- 
111 i t besehaftigl, das Denk-n Jndiens zu erneuern. A us den 
Tcmpeln und der Engigkeit der Golrlirten-Sehulen will er 
es in das Leben hinamftihren. ,,Die Vergangenheil“, sagt 
er, „muB uns lieilig sein, aber die Zukunft noeh melir.“ 
DaB der indische Geist dazu berufen sei, der biihrer der 
Menseblieit zu werden, stelil ihm ebenso fest wie Vive- 
kananda, dureli den er iiberliaupt stark beeinfluBt ist. 
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KtjCKBLICK UND AUSBLICK 

Von dor magischoii Mystik, von dor os seinen Ausgang 
nimmt, empfangt das indische Denken, als oin koslbares 
Gosohonk, dio Kinsiobt, daft Wollanschauung Mystik, das 
boiftt goistigos Kins-Worden dos Monscbon mil dem unond- 
liohon Soin, ist. Daft os nnoiitwogt an ihr fcslhalt, ist das 
Grofto an ilirn. 

Von dor magiscbon Mystik ubernimint os abor auoli dio 
Wolf- und Lnbonsvoriioinung. Tn Priostorkroison aufkom- 
mcnd, gibt os dio in doin Volksdonken natiirlieh vorbandono 
Wolt- und Lobousbo jahung ]>rois. Darin bestohl soino 
Sohwiioho. 

Aus dor mil iirliclion Tonarl dor Wolt- und Lobensbojahung 
vo rial It os, durob dio Hralimanon, in dio uniiaturliche dor 
Wolt- und Lohoiisvornoinuiig. Ks kann abor niolit ondgiiltig 
in iltr vorl>loiI)(*n, sondoru mill] zulotzt, duroli dio Ktliik go- 
zwungon, in dio ursprungliolio dor Wolt- und Lobonsbojabung 
zu riio k mod ulio ron. 

Dio Kntwioklung dos indisolion Donkons ist also duroli 
oino Ausoinandorsolzung zwisolion \\ r oll- und Lobonsvor- 
noinung und Wolt- und liobonsbojalmng bostimnit. Abor 
dioso Gigautomaohio golit lioiinlioh und lautlos vor siob. Dio 
boidon Viisrhauungt'ii troton niolit ollon und grundsatzliob 
gogonoinandor auf. sondoru dio Kilt sehoidung vollziobt siob 
so. daft dio Wolt- und Lobonsvornoinung dor Wolt- und 
Lobon-bojahung immor grbftoro Ziigoslamlnisso maobt und 
dio Wolt- und Ijobonsbojuhung siob immor nadir gogon dio 
so lango als mogliob grundsatzliob aut’roobt orlialtom* Wolt- 
und Lobousvornoinung durohsotzt. 

S< iion dio Uraluuanvn dvr alton /oil maolion <lrr Wolt- und l.vbens- 
Ix’jalmn^ das "robo Zum Mandni". dab **io dio Wolt- und Lobonsvornoi- 
nuno «'f"t \ nn d«*r /w oitrn I bilflo iliros I.ohom an durohzufiiliron bojiinnon. 
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Eine weit geliende Milderun<i der Welt- und Eebensvernrinuiijr be- 
deutet es, daB Buddha von der streni;eii Askese abkoinmt und li!>«'r- 
}iau])t inehr ein innerliehes Frei-Sein von der Welt a Is eine 1 >i^ ins Ein- 
zelnc dureh^efuhrte auderliehe Yerneinung der Welt fordert. Vueb ist 
in seiner Etliik bereits der Tat-Gedanke vorhindeii. Aber Buddha 
unterniinint es nocli niclit, you der Etliik aus «j;e*ien die Well- und 
1 .ebensverneinun^ vorzugelien. 

In der Bha^avad-Gita wird die Gleiehbereeb J i.iun^ d.s Tun^ ini< 
deni Enthalten von Fun anerkannt. Das Tun wild so ir holier lel.t 
als das Enlbal'eu \ou Tun. Aber dies wird in einrr -olelieu W< aus 
der Idee der Hin^ebiim; an Got! lie^riindel, d ill die V e!l • und I ehrn*- 
verneinunix, wenu -ie aueb tatsaehlieh ilm- t.elluu^ \erlier! on*!.; 
eriindsatzlieb verneint wird. 

In deni Malle, wie dann die Etliik in deni in li a lien Denkrii /ur Aus- 
bddung und zur Bedeutuuj; pelanpl und die Bereehtimmjj des Tuns 
11 ninit lelbar aus der ethiselnn iNotwendigkeit be^riindet w ird, 1 it 131 
sieli die Well- und Lebrnsveriieimiii" aueb t lieorel iseli niebl melir 
aufreebt erbalten. Seim itet di» Etliik, wie sir <*s mull, dazu 1‘orl, sieli 
ein auf SrhalTung besserer /ustiinde gehetides Wirken aus Eiebe in 
der Welt \nr/uiiehmen. so trill sie dainit in oiTenen (ie^ensat/. zur 
W ell- und Eebeiisverneinun^;. 

Was in dem indisehen Denken vor sieli j'elit, bestiiti^t, 
was sieh aus deni reineu Uberlogen ergibl : daB uamlieh die 
Weltanschauung der Welt- und Lebensvorneinung mil der 
der Welt- und Lebensbejahung nielit gleiehberecht igl isl und 
init ilir niolit in Wetlbewerb Irelen kann. Selion an sieli isl 
sie undurcldiihrbar. fn dein MalJe als sie elliiseh wird, Jidrt 
sie zu besleben auf. 


* 


* 


Das abendlandische und das indiselie Denken sind beide, 
jedes in seiner Art. unvollslandig und uirzulanglieh. AVill 
man sie nebeneinander wiirdigen. so darl man sieli aber niejil 
nur an ilire grundsalzlielie Yerschiedenlieil liallen. sondern 
mull aueb imeli in Belraebl ziehen. daB sj<* beide in Waiidlung 
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bogriffen sind. Die Wandlung setzt bei beiden gleichzcitig, 
etwa urn die Mitte des 19. Jahrhunderts, ein. 

Bei dem europaischen beslebt sie darin, dab es die Wclt- 
erkenntnis, auf die es sich bericf, niclit aufrecht erhallen 
kann und nun versuchen niub, dor Weltanschauung der 
ethischen Welt- und Lebensbcjahung in absolut sachlichem 
Denken gewiB zu werden. Fur das indisehe liandelt es sicli 
darurn, die Welt- und Lebensverneinung aufzugeben und 
sich auf etbiscbe Welt- und Lebcnsbejabung einzustellen. 

Solange das abcndlandisehe Denken die Unbefangcnhcit 
besilzt, die von illrn ini Sinnc der ethischen Well- und 
Lcbensbejahung unternommene Deutung der Well fiir Welt- 
erkenntnis anzuselien, isl es auch ini Stande, hochste Ideale 
zu vertrcten. Der Vorwurf, dab es deni Mensclien nielli ge- 
niigend rnnerlichkeit und Geistigkeit verleiht, trilft eigent- 
1 it'll erst iiir das heutige, niclit auch fiir das friihere, zu. Beim 
Mensclien des lb. Jahrhunderts und noeh bei dem des be- 
ginnemlen 19. Jahrliunderls findet sich die Idee des Wirhens 
init herrliclier Geistigkeit mid Tnnerlichkeil vereint. Die 
Tatsache, dab das europaisehe Denken niclit niystisch son- 
dern doktrinar isl. inacht sich damals noeh kaum gellend. 
Durch seine Wellerklarung bringt es den Mensclien in ein 
geistiges Verlialtnis zmn unendlichen Sein. Mub es sie aber 
aufgeben. dann wird fiir es niclit nur fraglieli, wie es die Ge- 
sinnungen des Mensclien aus seineni geisligen \erhaltnis 
zum unendlielien Sein bcgriindcn kann, sondern es koniint 
auch in Gefalir, darauf zu verziehten, dies iiberhaupt noeh 
zu unterneliinen. 

In der Mitte des 19. Jahrhunderts briclit niclit nur die 
Wellerklarung der spckulativen Philosophic zusaininen, son¬ 
dern die Wellerklarung di r ethischen Well- und Lebcns- 
bejahung iiberhaupt. Die Systeme Fichte’s, Sehelling’s und 
Hegel s sind letzte \ ersuehe. el was davon noeh aufrecht zu 
erhallen. Von da an mub sich das abcndlandisehe Denken 
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dann darein ergeben, sich mit der W'irklichkeit, wie sic ist, 
auseinanderzusetzen. /Vus dor niclit gedeuteten und nieht 
idealisicrten Wirklichkeit die Ideale dor etlibehon W ell- und 
Lebensbejahung zu begrunden, will ihm aber uiebi gelingen. 
So koinmt es dazu, et was davon prei>zugeben. Es vert rill 
cine Welt- und Lebensbejahung, die niolit molir durchuu.' 
cthisch ist. Stall boi den Idealen, die dor ticfsion et hbcheu 
Welt- imd Lebensbejahung ontspreehen, zu vorbloibon und 
es zu unternejimen, die WirlJiehkoit naeli ilmen umzuge- 
staiten, suelit es sio nun dor \\ irklichkcit zu cntiuhmon. 
Aueli komnil os dahin, den Menselien niolit nieiir init M'incm 
Verbal ten zuni uuendlichon Sein. r-oml* rn nur mil dein zur 
ineusch lichen Gesellsehall boschatt’gt sein zu lassen. 

Dies ist das Kleine und so iiberaus ZeitgoinaBe an dor 
Philosophic Nietzsche’s, d iB sie nur void Menselien und dor 
Gesellschaft handell und das Problem iMensoh und Welt 
nieht kennt. Die Welt k>t in ihr nur Stallage. 

Weil das abendUindische Denken nieht. wie das mystischo, 
von dem Gedankcn beherrseht ist, dab das Mine, was not tut, 
das geistige Eins-Werden des Menselien mil dem unondlichen 
Sein ist, kann es (wenn es auf die dor othisehen W elt- und 
Lebensbejahung entspreehende Wolterkenntnis verziehten 
muB) der Gefahr erliegen, sich, wie mit herabgesetzton 
Idealen, so aueli mil oilier mindorwerligen Vorstellung von 
Weltanschauung zufrieden zu gehen. Diese r rragiidic spiel l 
sich in der Jelztzeit ah. 


* 


* 


* 


DaB das indisehe Denken sicli fiber dieses in der Auseinan- 
dersetzung mit der W irkliehkeit in Verwirrung goratono und 
zu Schaden gekommene Denken erJiaben luhlt, ist begreif- 
lich. Wenn es sich aber dem abendlandiseJien Denken als 
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solohoni »il>orIogou glaubt, so bowoist dies nnr, cla/3 os dieses 
nioht goniigend kount mid daG es das, was os praktisch go- 
loistot hat. nicht richlig howertet. 

Vi vokananda and andoro wollen dem abondlandischon 
J).*nkon gorno zugoslohcn, daG os faliig sci, wissonschaftliolio 
Fn tdookiingon zu inaolion, Vlaschinon zu schaflbn, das Lohon 
<lor (h ^(dlscliaft zwockiniiBig zu organisioron mid iiborhaupt 
/ivilisat ionsarboit zu vollbringon. Dali ihin das indischo abor 
in Donkloistungon boi woitom iiberlogon soi, sproolion sic als 
otvvas Solbslvorstandlichos aus. Mit cion owigon Wahrlioitou, 
dio ini IJosilzo Fudions sind, will Vivokauanda ,,dio Welt 
rovolulionieron 4 \ Nach cincm Worte Aurobindo Glioso’s triigt 
Imlioii don Sohliissel zum Forlsohritt dor JVlonschlioit in dor 
Hand. 1 

Von Folion, moinon Vivokauanda and dio andern, imisso 
dio Woll dio Mvslik ompfangon. DaB ini aboudlandisclion 
Ilonkoii Mystik vorhandon ist, dio dor indischen gloicbartig 
und gloiobwortig isl, ziobon sio nioht in Botraeht. Sio arboilon 
mit dor liktion, als ob nnr das indischo Donkon dio Fahig- 
koit dor Tiofo und dor Fromniigkoit bosiiBo. DaB dio Mystik 
sioli im ouropaisohon Donkon nnr doshalb niclit durohsotzt, 
woil sio don Fordorungon dor othisehon Woll- und Lobons- 
bojaliung nioiit Goniigo zu tun vormag, inaction sic sioli nioht 
klar. 

DaB ihro oigono Mvslik in diosor liinsiohl nocli woniger 
boirioditrt, kann don indixdion Donkorn nioht vorborgon 
bloibon. Vivokauanda iiuBort sioli gologonllioh goradozu ver- 
zwoifolt dariibor, daB das Abondland so groBo sozialo Foi¬ 
st tingon aulzuwoison babe. wiihrond in Indion. dor Tloimat 
dor owigon W allrhoiton. liir dio Arnion und Loidondon so 
wonig ge».oho!ie. ..Koim* Gosollsohalt sotzt so erbarmungslos 

1 l bor \ i\okananda mo bo Soito 170; iibor Aurobindo (ibose siolu 
Soito t.'U. 
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don Fill] auf il»*n Nacken dor RIenden wie die iudiselie, 46 
bokeniit or oiiunal. In oinoin Brief an indische T7 reundo findet 
nieli dor Satz ,,\Vas die Geistigkeit angelit, so stobon die 
Yinerikaner Aveit untor uns, aber ilire Gesellsohalt 1st d<‘r 
unsrigon uherlegen. 44 

Waruni die indische Geistigkeit an WVrken so arm i-f : 
dio-or Fra»:o darl \ ivi kananda niolit voll.g aid d(*n (..und 
gehcii. Kr mm lit die Gleichgiiltigkeil dor IGu/thieii d.dur 
vorantwortlieli. Dab die Sclitild an dor Wellahg**waudflicit 
dor Denkarl liogt. will or sicls nielli cm- -.token. Fr ka n j.i 
niolit zu«rebon, daII das indisi he Denken «*ino Fntwt-kiting 
durchgomaolit bat und dull die Id* e d**r idtigen Liche in ilun 
erst in dor Ncuzeit ilire Kollo zu spielon boginnl. 

* * 


Das indische Donkon stoht erst in don Aiilangen dor Wand- 
lung, die os durolizurnacbon hat. Mil dor cinfaohen Anerkon- 
nung dor elJiiscJien W<*11 - und 1 ioboiisbejahung isl os niolit 
getan. Das INeuo labt sicb dem Alton niolit einiaeli eiiifiigen. 
Fs bat Sauorteigs-Arl. 

Die Well- und Ijobonsvorneinung orlaubl deni indiseb( k n 
Donkon, dor Auseinandorsetznng mil dor Wirkliehkeit aus 
deni Wege zu gohon. In dor Welt- und Feboiisbejalmng aber 
ist cine JNoligung zur Saclilielikeit gegeben. Sio wird sioli 
im indisehon Denken in dor gleicben Weise auswirken, wie 
in dem abendlandiselien. Dio Unbefangenlieit, die das indi¬ 
sche Denken zur /oil nocli hcsitzt, wird es sioli niolit bo- 
wahren kbnnen. Durtdi die Well- und Febeiisbejahung wird 
es auf don Weg dor Saeliliebkeil gefiilirl, don das abend- 
landische begelien nudlto. 

Das indische Denken von liouto isl l bergangs-Denken. 
In dor koiuiuenden /oit wird os die Finsielit und don Mut 
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auf’bringen miissen, sieb selber zu priifen und (las, was mit 
dem Geiste der Sachlichkcit niclit vereinbar ist, abzutun. 
Ks wire! sieb entscldieben Yiiiissen, sieli in deni Wissen vom 
Ubersinnliehen an did Orenzen, die unserer Krkennlnis ge- 
setzl sind, zu halten, auf die llilfe d(*r Piiantasie und der 
Dielitung, die cs bislier so reieldie.lt in Anspruch nalnn, 
zu verziehten, den dejinbaren BegrilT der Wabrheit, (les¬ 
sen e.^ sieli bislier bediente, aufzugeben, mit der Did¬ 
dling, die es dem Aberglauben gevvalirte, aufzuboren und 
sieh von der Aulorilal der iJberlieferung unabliangig zu 
Itiaehen. 

Wir warten des indisehen Denkers, der uns die Mystik des 
gebtigen Kins-Werdens mit dem unendlielien Sein, wie sie 
an sieh is|, niebt wie sie sieli in den alien Texlen nieder- 
gelegl lindel, und in sie hineingedeutel wird, darlegt. 

/um Wesen der Mystik gehiirl, dull sie zeitlos ist, und sieb 
aid keine andere Autorital als die der Wabrheit. die sie in 
sieli tragi, berull. 

Der \\ eg von der unvollkommener zur \ oilkonmiener er- 
kannlen Wahrheil liiltrl dureli dasTalder Saeldielikeit liin- 
dureli. Das europaisehe Denken ist selion in dieses Tal hinab- 
gesliegen. Das imliselie befindet sieli noeli aid der diesseitigon 
11 nlie. Will es aid die jenseilige liiiiauf. so mull es vorerst in 
das dal liinunler. 

\\(‘il <las imliselie Denken noeli seine l nbefangenheit be- 
silzl. is! es noeli selbsl bewulit und mil seiner Well mission 
beseliall igl. Tielstes Denken isl demiitig. Ks isl nur daruin 
besorgl, dull die von dim unterlialtene Klainme der Wabrheit 
in st;irks|em und reinslem I’Vuer brennt. niebt darum, v\ie 
M« il ilire llelligkeit dringt. 

* * 

* 
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So stelien das abendlandischc mid das indisehe Denkcn 
mitcinandor vor der Aufgabc, die Mystik der ethischen Welt- 
und Lebcnsbejahung auf sachlichc Weisc zu begriinden. 

Wenn das Denkcn dicsc Aufgabc, sowcit es sic sich vor- 
nalim, nicht zu loscn verinoehtc, so liegt dies daran, dab es 
in dem Irrtuin beiangen war, Weltanschauung konne uiul 
niiissc aus Welterkenntnis begriindel werden. 

Wir besilzen aber keine Welterkenntnis, di» uns ein \\ rh- 
ziel, in (lessen Dienst wir unser ctjiisehes \\ irkrn zu strllen 
liabcn, aufzeigen kann. Weil das Denken nun oline Writ- 
erkenntnis nicht auskoinmen zu konnrn glaubte, hat es sich, 
(lurch Deutung der Welt, cine solrhr gesehaflen. 

Deulung der Welt im Sinne der ethisehen Well- und ke- 
bensbejahungenthalien die dualist ischen W rit anschaiiungen. 
Sie findet sich aber, wenn aucli in mejir versteckler Wrise, 
aucli in der Mystik, die irgendwie ethischen und welt- und 
lebenbejahenden Charaktrr hat. 

Die welt-und lebenverneinende Mystik hedarf kriner Wclt- 
erklarung. Sie begniigt sich mil drr Frstslellung, dab die 
Besinnung auf das Kins-Sein mil dem Wclt-(»eisle das einzig 
sinnvolle Tun sei, das fiir den Mrnschen in Bctracht koniine. 
Sow'ie die Myst ik aber den Gedanken vert rill, dab der Mcnscli 
das gristigc Fins-Werden mil dem iiiieiidliehen Sein aucli im 
'fun zu verwirklichen babe, limb sie in der Welterklarung 
entsprechend weiterge.Jien. Sir sirht sirh nun grnotigt, 
sich auf irgrnd eine Weisc den Gedanken zu eigen zu 
machen, dab der Well-Grist srhdpleriseher Willr sri und 
also uur in Mrnschen, die sich ein Wirken im Sinne des 
\\ ell-Widens vornehmen, zum Bcwubtsrin seiner srlhsl 
grlangen konne. 

Aber diese Frklarung durchzufuhren, will nicht grlingrn, 
w'eil drr W'ell-W ille uns (‘ill Katsel hlribt. So lauit mc in drr 
Bhagavad-Gita, bri Fichte, bei Tagore und iihernll, wo sir 
uuternommrn wird, darauf hi nans, dab der Mrnsrh sich an 
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dr ,in Tiiligkeitsspicl, das der Welt-Geist sicli sellier veran- 
staltet, zu betatigen liabe. Abor dieses Spiel und das Teil- 
nelimen an ilmi als sinnvoll und ethisch bcgreiflich zu ma- 
ehen, ist unmoglich. Seineni Wesen naeh kann ja ein Spiel 
weder sinnvoll noeb ethisch sein. Es handedt. sich also um 
(redanken-Pliantasien, die nur durch die groBartigen Worte, 
in denen sie aultreten, etvvas vorstellen. Ilringt mail sie auf 
ihren einfachsten Ausdruek, so sind sie armsclig und kindlioh. 

Die Mystik der ethiseken Welt- und Lebensbejahung muB 
also, wie die der Welt- und Lebensverneinung, auf Welt- 
erkenntnis verzieliten. 


* * 

* 

Wie aber kann der Menseh mil deni Welt-Geiste im Tun 
eins werden, wenn er sieh eingesteht, dab ihm (lessen sehop- 
ferisehes Sehalfen der Art und deni Ziele naeh Geheimnis 
bleibt ? 

fan lliitsel ist mis das Wirken des A\ elt-Geistes, weil es 
im Sehallen und im ZerMbren. im I lervorbringen und im 
Wrniehten von Leben verlauft. Danim konnen wir dem 
Naturgeschehen nieht den Grundsalz eines Tuns, durch das 
wir ails unserm Fiir-l ins-Sein heraustreten und im Sinne des 
\\ elt-GeiMe* auf die W ell wirken, entnehmen. Es kann sieli 
liir mis also eigenllieli gar nieht durum handeln. im Sinne 
des \Vclt-Gcist(‘s y.u wirken. sondern nur durum, uns einem 
Wirken zu ergeben. (lurch das w ir das geistige Eins-Werden 
mit ilim erleben. EiM wrnn da.** Denken dies eingesehen hat. 
koiniiit es endgiilt ig davoii lo**. Well unsehauung in oIIViut 
oiler ver.sleekler W'Vise aus \\ ellerkenntnis begriinden zu 
w nlleu. 

Ms das Wirken. durch das wir mit dem Welt-Geiste eins 
werden. emplinden wir das ethisehe. Wie isl dies begreiflicli ? 
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Nur die vollal inclige Ethik liat inystische Bedeutung. Pie 
Elhik, die os nur mit dein Vorlialten dos JWnsrheu zuiii 
Nebeninensehoii und zur Gcsellschaft zu Inn Jiat. Lil.ll sioli 
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logisehe Lnmogliehkeil. An dor zu engrn W i-lrlhing \<m 
(ler Ethik liegl os, daft das Ponken die elhbrhe Will.in- 
scliauung hislier niolil in uberzouirenJ t \\ rise dai/ulm 
vermoc lito. 

Erst wenn die Elhik Wrll-W rile bedi/*. Li rthi-oho Well- 
Ansrliauung wirklieh moglieh. Erst dann wild aurh nflrnbar. 
dall die eljiisrjie Weltansehauung thisrhe Mvstik ist. 

Pie wall re Ethik hat We 1, -Write. Alios Elhisrho geht auf 
<‘in einziges Grund|)rinzi|> dos Elhischrn., das drr hochstrn 
Erlialtung und Eordrrung von Lehen., zuriiek. Ilia lisle E;- 
haltung dos eig(‘neu Lebens im \ ollkomnirnrr-Worden und 
hdehste Erlialtung von andorem Leben in (‘m|)lind(‘nd(‘r 
und jiolfender 11 i 1 1 ga 1 an es : dies ist Elhik. Was wir Lirhr 
uennrn, ist s(‘iii(‘in W esen naeli EhiTurehl vor dem Lehen. 
Alle inal(‘rii‘ll(‘ii und gristigrn Write siml \V<‘ r I r nur in.*-n- 
fern, als sir dor jioehstrn Erlialtung und Ebrdoriing von 
L(*h(‘n dirnrn. 

fhrom Grbielr und iliren Eordrrungen naeli ist die Ethik 
grenzenlos. Sir Jiat es init alien We->on. die in iimern Boreich 
treten. zu tun. 

Til d<‘r Anerkonnung und dor Brlaligung unsrrrr \erbun- 
drnhrit mil alien Wesen gelirn wir auf die mis (‘inzig niog- 
liclio Webr Verbindung tiiliger Art mil deni unendlirhen 
Sein (‘in. lJilS(‘ri‘ llingrbung an Lehen zur jioehstrn Erhal- 
lung und Eordrrung von Lehen ist tiitigrs Eins-Werdrn mil 
deni unendlielien Srin, das das gedanklichr, wrlrjirs in Er- 
gebung in das W'eltgrschrjien hrstrjit, vollendet. 
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Nur in der grenzenlosen Etjiik hat unscr Tun die Richtung 
aufdie Unendlichkeit hin. Nur in ihr ist es ills Auswirkung 
und stetc Erneuerung des Erlebnisses des geistigen Eins- 
Werdens mil dem unendlielien Sein begreiflich. 

\icht aus Erkenutnis der Welt, sondern aus der des Wesens 
und der Tragweite der Etliik kurnnit wahrc und wertvollc 
Weltanschauung. ^ 


* * 

* 

Die elhiscJie Restiinmtheit unseres Widens zum Leben 
gelit auf die jdiysiscbe Tatsache zuriick, dal] unser Leben 
aus undercut Leben entslanden ist und anderes Leben aus 
sie.li hervurgehen liiBt. Daruni konnen wir nichl in einein 
volligen Eiir-Uns-Sein verbarren. Wir treten aus iltni heraus 
durcli die Verbundenlieit mit dem Leben, von dem wir ab- 
stummen, und mit dem, das von uns abstammt. Die elemen- 
tarste Ethik, wie sic sieli niclit nur beim Mensehen sondern 
aueh bei holier cntwickeltcn Geschojtfen (indet, ist also Be¬ 
ta! igung der Solidaritiit mit dem uns in unmittelbarer Weise 
zugehorigen anderen Leben. ' 

Eiingt das Denken abcr einmal an, sieli mit (h*r geheimnis- 
vollen Talsache der Ethik zu besehiiftigen, so will ihm niclit 
gelingen, die Greuze der Solidaritiit mit anderem Leben 
lest zulegen. IJher die engste Eamilie hitiaus muB es den Kreis 
zuerst auf die Sippe, dann auf den Stamm, dann auf das 
\ «>1 k und zuletzt auf die Meiischheit ausdehnen. Aber selbst 
bei der Eeststellung der zwischen dem Meiischen und jedem 
aiiiliTni Mensehen bestelienden Verbundenlieit kannes niclit 
Halt maehen. Es sieht sieli genoligt dazu forlzuschreiten, 
auf Grund der ganz allgemeinen und bclieliig dehnbareii 
\orstellung der Wesensverwandtsehal t cine Verbundenlieit 
des Mensehen mil aller kreatur zu behaupten. 
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Mit flon Upanidiad’s hat die grenzenlosc Ethik die Erkenntim des 
Tat tvain asi - claB dor Menscli ,,in alien Wesen sicli und sieli in alien 
Wesen zu sc lien babe" - gemein. 1 Wahrend sic ihr alter in r.nmittel- 
barer Wrise und als Motiv des Handelns feststeht, wird sir in den 
lipanishad’s aus dor Lehre, daB die All-Socle in alien Kinzelseelen i»t, 
abgeleitet und hat niir thoorotischo, koine ethische Itedeutiuig. 

Fthik ist ins Grenzonlosc erweitrrl*" Veranlwnrt untr 
gegen alios, was b*l>t. 

Fin a ill die Well gehendes Wirken ist dem \b*nsehen nur 
in der Art moglieh. daft or sirli uni die hoeliMe Krbakmig 
und Forderung alb‘s Lebens, das in -einen Bereiej» Iritt, 
bcvniilil. In diesem Fins-Werden mil aUein Feben verwirk- 
licht er das tiilige Fins-Werden mil deni lJr-Grmid(* des 
Seins, deni dieses Feben zugchorl. 

* * 

* 


Es gibi zwei Arten von Mystik: diejenige, die sirli aus dor 
Annalinie einer zwisehen dein Welt-Geistc und deni Men- 
schengeiste bestehenden Identiliit ergibt, und diejenige, die 
sicli aus der Fthik herleitet. 

Die Identitats-Mystik, die indiselie w ie die uheiidlundische, 
ist ihrer Ilerkunft und ill rein W esen nach nit'llt otliiseh und 
kann es uucli nieht werden. Kthiscjie Gedanken lassen sicli 
nur insoweit in ihr linden und aus iitr entwiekeln, als deni 
Welt-Geiste ethisehes Wesen beigelegt wird. Sowie das Den- 
ken aher nur iin geringsten davon abgeht, daft der Welt- 
Geist und das Weltgeschelien unergrundliclies Geheinmis 
sind, wird es uusachlieh. 

Til dem Mafte, wie die Fthik in deni indisehen Denken zur 
Aushildung und zur Grilling koinml, sieht es sicli genoligl, 
das IJnmogliehe zu versuchen, seine blentitiits-Myslik als 

1 ( her dieseii Satz siehr Seile 26 und 28. 


Schweitzer, Weltanschauung 13 
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('thi^cti z u bcgreifen. Gelingen aber kann ill in (lies ebenso- 
wcnig ais cs Meistcr Kckhart gelang, .seine Mystik cthisch 
wcrden zij lasM*n. Immer bcsteht das Unternehmen in niohts 
amliTcm. ais darin, dab (lurch unzuliissige Erklarungen 
Kt hi sc lies in die Mystik hineingelegl wird. 

Ilingegen ist die sicji aul Ktliik griindende Mystik dnrcli 
und dnrcli sachlicli. Sic vermag es„ sicJi miL tier Tatsachc 
abzufindcn, dab der Welt-Geisl and das Weltgcsohehcn uiis 
unbegrciflich bleiben. Weil sic keinerlci Wellerklarimg zu 
versuchcn brauclil, kommt sic in keincn Konflikt init dem 
Grfahrungs-Wisscn. Wahrcnd die andere Mystik dieses ge- 
ring schatzt und sicli ilnn gegenuber aui’einc intuitive Welt- 
erkenntnis beruft, crkennl sic ilnn liedeutung zu. Sic weili. 
dab allcs Krfalirungswissen nur iminer liefer in das grobe 
GeJicininis liincinfuhrl, dab allcs was ist, Wille zum Lc- 
ben ist. 

Die Mystik der Ethik inacht vollig crust mil der wissen- 
den Unw isseidieit (ducta ignorantia), von der die mittcl- 
alterliclien Mystiker reden. Nur ist diese liir sie niejit, wic 
liir die andere Mystik, el was neben und iil m' r dem Mri'ali- 
rungswisseii, sumlmi (lessen Krgelmis. 

I ln\\ issenheit ist die wissende Unw issenheit der Mystik 
der Klliik insofern, ais sic sicli das ahsnlul Geheimnisvolle 
und 11 nergriindIielie d(‘r Welt und des Lebens eingesteht. 
Wissend i^t sie insolern, ais sie das Kine. was wir im Bereiche 
dieses Gclicimnisscs w issm konnen und w issen miissen. weib: 
dab namlicli alles Sein Lebeu ist und dab wir in liebender 
llingabe an anderes Leben unser geistiges Kinswerden mil 
dem unendlielien Sein verw irkliclien. 

Demiilig liibt die Mystik der Etliik es daliingeslellt. in 
weleher W ebe der Welt-Geisl in dem arnien Menseliengeiste 
ist und in ilnn zum BewubGein seiner selbsl kommt. Sie 
hall sicli einzig daran. dab der arme Menseliengeist in dem 
Heraustretcn aus dem Eiir-Sich-Sein und in dicncndcr 11 in- 
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gabe an anderes Leben das Eins-Sein mit deni Well-Geiste 
erlcbt und daduroli reich wird und Frieden liudel. 

In der aus der Etliik kommenden Mystik besitzt der Mensch 
unmiltelbar und unverlierbar eine Weltanschauung, in der 
ihm a lie Ideale wahren Mensehentums feslstehen und a us 
der cr niiteinandcr ticfstc tjeistigkcit und sturkslen Antrieh 
Zulu Wirken empfangt. 

Die Emsicht, daB die Weltanschauung der< ihi-cheji \\ elt- 
und Lebeiisbejahting nieht auf eine Krkenntnis d» r Welt, 
sondern auf die Flhik zu griinden i hegmul ber»;‘ i* ; : 
18. Jahrhundert aufzukommeu. Hei Kan* srtzt sic sieh sehoti 
iiemweit (lurch, als er seine Weltanschauung, in deni, worin 
sie iiber das Erlahrungsw is.^cn hinuusgehl, aus der Ethik, 
als der fundament alen geistigen Tatsaehe, zu erweisen sueht. 
An das Kndc des (lurch di sc Einsieht gewiesenen Wegcs ge- 
langt das Denken, wenn e> Flhik als Kingabe an alles Leben 
begreiil und erkennt. dab die sieh aus der grenzrnlosen Ethik 
ergebende Mystik eine von allcr W elterkennt nis unahhan- 
gige Weltanschauung d«‘r cthischen Welt- und Lebensbeja- 
liung in sicli cut halt. 

Je ethiselier das iudisehe Denken wird. des to weniger kann 
es sieh mit et hisehen l)eut ungen einer nieht -el hiselicn My -1 ik 
zufrieden geben. Das Bediirfnis naeh einer ilircm Wesen naoh 
ethisehen Mystik wird sieh iinmer starker gellend niachrn. 

Von den ergebnislosen Versuchen, Wadi erkennt nis und 
Ethik miteinander zu einer Weltanschauung zu vereinigen, 
mud das Denken d(‘r Mensehheit dazu fortsclindten, die Welt - 
anschauung der Etliik zu entnehinen. 
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((’. 11. Beck, Miinchen, und Paul Ilaupt, Bern, 1923 ,92 S.) 
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J)as Chris tentuin und die Weltreligionen 

Vu r 1 r s u n r n 

14 . 10 . J aiiMMul. OhfTtct KM 1 . 80 , Ilalblnnen KM 2.50 
[ ri h ,i I (: ! Lis (. In istrntum in tier Reli^ions^cst-lin ht( Brahmani-mus ' 
Buddhismiis ; 'laoFnuis / Konfuziaiiisinus ; rgli I: ndo S. ulul?.- 
brtrachtuiitfrn 

/V <>fes sor ZCrnst J.ohmeyer in tier Frank]in ler '/citun% : 

,,]licr handrlt cs hi !i mu d.i-. (>oit»ich-I T nl>« dilute, das in iniicil.rlirr 
Frf; 1 lining mid opfrrbrrnti in Dicnst zinn <iruiui und Eigcntum dcs 
Erbcns jjeworden ist. Die Bddrr, d-r Schweitzer zcirhnrt, sind von 
jener Freda it dr- Bin kes iVir .'ill*- ( m’*be ;iuI3ck hristhcher Frbnimi^- 
keit, \v« 1( h<‘ dns ri^cnc Schick-al und dm Albeit in dcr Fremde llmi 
j.mjpbrn hat... Es ‘ind sclium* m.d m ldn li*e 1 V "te dcs Uber/rugt- 
si*ins und dcs l Jbcrzriij'cn-Wnlit n ht •'ii. ' nrtraqe bieten, Worte, 
die auf tins Brkrnntnis dcs 1* i;n m n uni Krhermtnis (n s Frcmdcn 
lebendip sit li jjrundcii. 1 * 

V erfall mul Wiederaufbau dvr kultur 

Kulturphi losnphic I 

17. 2 o. r l\d. Cich. KM 1.80, Ilalblrincn KM 2.50, (buizleinen KM pzo 

kultur und Kthik 

Kultur philosophic 11 

14. iB.Tsd. ( n il. KM 5.40. Halblcincn KM (>.75, (ianzlrincn K M 7.50 
AW/»\ n. (l>'otthup im ,/l'iirrncr l> : 

, ,H icr spin ht u hr rail nn Kampft r. Die Brschaftij4Unj> mit den ct hischm 
Ensuing, n dcr Yr»»anjpud ut ciitspr in^t un lit rincr bh*IS vvD* ensrhaft- 
11‘ h« 11 Abdi lit, sir ist cm mi Junes Rin^en, cin Knu*cn, um sclbcr zu 
kl.mui I* 01 drninj;cii und Ei In nnt nissen zu pelaiiiM-n. Fin Rin^t n uni 
K 1 a11 und Kla 1111114 7 ti 111 ka 111;rnfen 111 (lit* \ ollnu r /auset/.1111J4 nit^r^m- 
< dnide iMjuuwai tii;e K ultui bcwr^uiiiy. Mit Er»riffenlicit ki nm. 11 wir 
dirsrii /eitsjucacl Jc sen. \\ ir nniclitcu jpilize Scitcii hcraussi hreibcu. 
\\ n es nil lit ■-( In >11 inmnr si Inner lull acwubt hat, kann sicli lncr dir 
Am;< n • 'linen lassi n.“ 
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